Introducere Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Introducere Simone Natale DW Pasulka DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Introducerea furnizează un cadru pentru carte bazat pe o categorizare de patru ori a relației dintre media digitală și credință Prima categorie de credințe este acceptarea implicită că dispozitivele și sistemele digitale funcționează și sunt în general fiabile A doua categorie este ideea că media digitală este „nouă”, diferită din punct de vedere calitativ și structural de orice s-a întâmplat înainte A treia categorie este convingerea că media digitală va schimba iremediabil societățile și culturile umane, aducând transformări inovatoare în sferele politice, sociale și culturale A patra și ultima categorie de „credințe în biți” este cea cu cele mai evidente implicații religioase: convingerea că tehnologiile digitale vor duce la transcendență și vor afecta lite, sfidând moartea prin singularitate Deși s-ar putea obiecta că unele dintre aceste categorii se referă la credințe de natură seculară, introducerea arată că abordarea religiei și a supranaturalului sunt esențiale pentru a le înțelege natura și implicațiile Cuvinte cheie: mass-media și supranaturalul, media digitală, new media, religie, credință, singularitate În , informaticianul MIT și pionierul inteligenței artificiale (AI) Joseph Weizenbaum a prezentat primul „chatbot”, un program de calculator capabil să se angajeze în conversații scrise cu utilizatori umani, numit ELIZA În lucrarea care descrie creația sa, el a prezis că programul va stârni inițial uimire pentru inteligența sa aparentă, chiar dacă de fapt oferă doar iluzia acesteia Totuși, a subliniat el, „odată ce un anumit program este demascat, odată ce funcționarea lui interioară este explicată într-un limbaj suficient de clar pentru a induce înțelegeri, Pagina din Introducere magia sa se prăbușește ” El credea, cu alte cuvinte, că iluzia se datora lipsei de cunoștințe despre program și, în consecință, odată ce funcționarea lui reală va fi dezvăluită, aura magiei va dispărea El a aflat curând că nu era cazul: mulți, chiar și cei care știau bine că ELIZA nu este altceva decât un „truc de computer” abil, ar cădea în iluzie, angajându-se în conversații personale cu programul și tratându-l ca pe un adevărat interlocutor Magia, a descoperit el, nu se „fărâmă” ușor: este o parte integrantă a modului în care oamenii folosesc tehnologiile computerizate Visul timpuriu al informaticienilor de a face computerele nu numai accesibile pentru toată lumea, ci și înțelese de toți utilizatorii ca mașini raționale lipsite de orice conotație magică, s-a dizolvat la sfârșitul anilor și , odată cu apariția computerelor personale care au făcut ca dispozitivele digitale o parte din viața de zi cu zi pentru masele tot mai mari de oameni Pe măsură ce utilizatorii au interacționat cu computerele care îndeplinesc sarcini din ce în ce mai complexe, a devenit clar că astfel de interacțiuni nu pot fi explicate doar indicând funcționarea acestor mașini: semnificațiile și credințele pe care oamenii le atribuie trebuie să fie luate în considerare în mod egal Această carte pleacă de la considerația că mediile digitale – concepute ca tehnologii, artefacte, precum și (p ) ca sisteme de cunoștințe și valori care modelează interacțiunea noastră cu acestea – nu pot fi analizate în afara sistemului de credințe și ritualuri performative care informează și pregătesc utilizarea acestora Întrebarea despre ceea ce credem și despre modul în care sistemele noastre de credințe ne informează experiența și interacțiunile, este inextricabilă de întrebarea cum percepem, folosim și modelăm în mod activ tehnologiile și mediile media digitale Cum am ajuns să asociem lucruri precum citirea minții și comunicarea spiritelor cu funcționarea tehnologiilor digitale? Demnitatea acordată lumii umane și naturale în cadrul religiilor tradiționale se traduce prin gadgeturi, avatare sau roboți? În ce măsură capacitatea internetului de a facilita proliferarea credințelor ajută la estomparea granițelor dintre ceea ce este considerat fictiv și faptic? Capitolele din acest volum abordează aceste întrebări și întrebări similare, provocând și redefinind înțelegerile consacrate ale mediilor și culturii digitale prin utilizarea noțiunilor de credință, religie și supranatural Situată la interfața teoretică dintre domeniile studiilor media și ale studiilor religioase, cartea își propune să dezvăluie multiplele moduri în care noile media se intersectează cu credința în supranatural Studiile recente au criticat distincțiile rigide între mediile „vechi” și „noue” și, de asemenea, între mediile analogice și cele digitale, subliniind faptul că epoca noastră digitală nu poate fi înțeleasă prin definirea media în funcție de vârstă sau prin izolarea unor tehnologii specifice care reprezintă doar o parte a unui scenariu tehnologic și social mai larg Din acest motiv, această carte se bazează pe două abordări diferite care nu se opun, ci se completează reciproc: o abordare arheologică media care privește continuitățile și relațiile subtile dintre istoriile media anterioare și cele contemporane peisaj; Pagina din Introducere și o perspectivă bazată pe studiile media digitale care ține cont de specificul tehnic și social al tehnologiilor digitale „Media digitală” este definită ca media care utilizează tehnologii de calcul care prelucrează date numerice pentru a oferi utilizatorilor informații transmise prin ecrane de computer, telefon, ecrane, radio, filme și alte medii accesibile la nivel global Cu toate acestea, deși există percepția că tehnologiile analogice sunt „vechi” și tehnologiile digitale sunt „noi”, multe dintre aceste capitole subliniază tradiția lor continuă de utilizare, precum și relația lor inextricabilă actuală Supranaturalul a fost mult timp asociat cu religia și cu miraculosul În tradiția europeană, termenul supranatural a fost folosit pentru prima dată în epoca medievală târzie pentru a descrie evenimente care au deviat de la fenomenele naturale obișnuite Noul termen a fost folosit pentru a se referi la o gamă largă de fenomene mistice și religioase, cum ar fi aparițiile, vindecările, sau comunicări de la îngeri sau sfinți, precum și evenimente care s-au abătut de la cadrele religioase tradiționale, dar au fost totuși neobișnuite, cum ar fi vederile de fantome (p ) sau aparițiile unor revenanți Teologii, filozofii și oamenii de știință medievali și timpurii au permis sistematizarea lumii naturale cu ajutorul instrumentelor mecanice Telescoapele, microscoapele, hărțile, ceasurile și astrolabul i-au ajutat pe cercetători să dobândească cunoștințe despre lumea obișnuită care a separat-o și mai mult de domeniul supranaturalului Cu toate acestea, în mod ironic, aceste instrumente au acționat ocazional ca conducte pentru supranatural De la zvonuri despre ceasuri care s-au oprit pentru a avertiza cu privire la moartea unei persoane dragi la microscoape care au scos la iveală componentele sufletului, tehnologiile științei și ale comunicării au fost simultan instrumente de vrăjire și dezamăgire În special odată cu introducerea mediilor electrice în secolul al XIX-lea, tehnologiile media au întreținut o relație strânsă și complexă cu credințele în supranatural De la publicarea lucrărilor fundamentale ale lui Jeffrey Sconce și John Durham Peters, o bursă în creștere în studiile mass-media a abordat relația dintre tehnologiile media și credințele și cunoștințele supranaturale Cu toate acestea, având în vedere amploarea literaturii care abordează rolul supranaturalului în dezvoltarea tehnologiilor și practicilor media din secolul al XIX-lea și începutul secolului XX, este surprinzător cât de puține eforturi au fost depuse pentru a pune în discuție conexiunile dintre media digitală și supranatural Principalul mod în care a fost abordată această problemă este prin compararea receptării în spiritism și a cercetării psihice a „noilor” medii din trecut – cum ar fi, de exemplu, telegrafia la mijlocul secolului al XIX-lea – cu recepția „noilor” medii din trecut noile” tehnologii digitale Mai puțină atenție a fost însă acordată posibilității de a interoga modurile specifice prin care credințele în supranatural interacționează și sunt inserate în recepția mediilor digitale Concentrându-se asupra supranaturalului ca loc în care sunt construite forme particulare de imaginație și modalități de interacțiune cu media digitală și intrând în dialog cu literatura în ascensiune privind relația dintre religie și cultura digitală, acest volum își propune să Pagina din Introducere contribuie la completarea acestui gol Mulți au observat că religia „nu poate fi analizată în afara formelor și practicilor de mediere care o definesc” , dar media nu poate fi analizată în afara formelor de credință și ritualuri care ne informează și pregătesc interacțiunea cu acestea Credința în biți, în acest sens, avansează ideea că credințele și practicile religioase sunt indisolubil legate de funcționarea media digitală Cum credem în biți Oamenii de știință din studiile media au preluat ideea că configurația actuală a media digitală este informată și posibilă și printr-un sistem de (p ) credințe John Durham Peters, unul, a caracterizat recent Google ca un „mediu religios” care, asemenea unui povestitor, oferă răspunsuri la „perplexii din spațiul cibernetic” Dintr-o perspectivă diferită, examinând configurațiile culturale și materiale care au anticipat și au făcut posibilă apariția cloud computing-ului, Tung-Hui Hu a susținut că „rețeaua este în primul rând ideea că „totul este conectat” și, ca atare, este un produs al unui sistem de credință Pentru că realitatea nu se poate potrivi niciodată cu acel sistem de credință, pentru că, de fapt, nu totul este conectat, rețeaua există în primul rând ca o stare de dorință ” Ce înseamnă, totuși, să crezi în media digitală și cum se leagă asta, dacă are vreo legătură, cu formele și ritualurile religioase? Orice răspuns la această întrebare ar trebui să treacă prin considerarea că credința este un concept complex asociat cu semnificații, conotații și practici foarte diverse În domeniul studiilor religioase, de exemplu, credința nu este adesea subliniată ca fiind importantă, în timp ce practicile sugerează valoare religioasă Deși practic toate modurile în care folosim, interacționăm cu și percepem media digitală pot invita anumite forme de credință și practică, este necesar să facem distincție între diferitele moduri prin care se întâmplă acest lucru Fiecare dintre aceste „credințe în bucăți” (pentru a juca cu titlul cărții) ar putea părea laică în natură, dar, cu toate acestea, după cum vom vedea, are implicații profunde asupra modului în care religia este trăită și înțeleasă în societățile contemporane Prima categorie de credință în tehnologiile digitale este de natură pragmatică Viața de zi cu zi în societățile moderne se bazează pe acceptarea implicită că artefactele și sistemele tehnologice, cum ar fi mașinile, televizoarele sau internetul, funcționează și sunt în general fiabile În mod esențial, această încredere implicită nu este adesea însoțită de înțelegerea deplină a modului în care funcționează aceste sisteme tehnice: s-ar putea „ști” că o mașină o va aduce rapid la birou, fără a „ști” cum se întâmplă acest lucru la nivel tehnic După cum au observat savanți precum Anthony Giddens, această credință în sistemele tehnice poate fi caracterizată ca o credință seculară și face parte din sistemul mai larg de credințe care le permit oamenilor să navigheze în viața în societățile contemporane O astfel de lipsă de cunoștințe în obiectele tehnologice care sunt omniprezente în viața noastră de zi cu zi este deosebit de relevantă pentru sistemele digitale, a căror funcționare reală Pagina din Introducere ar putea fi opace chiar și pentru informaticienii și programatorii care le-au construit Aceasta este o problemă care este structurală pentru tehnologiile de calcul și software-ul În timp ce calculatoarele timpurii au fost programate intervenind direct asupra hardware-ului pentru a adapta mașina la diferite sarcini, împărțirea între hardware și software a însemnat că au fost dezvoltate sisteme simbolice pentru a programa mașinile de calcul Aceste sisteme, numite limbaje de programare, oferă comenzi precum „începe”, „dacă apoi,” „print”, precum și secvențe arbitrare care sunt totuși inteligibile pentru programatori, permițându-le (p ) să scrie cod executând funcții complexe Astfel de comenzi, însă, corespund operațiilor reale ale mașinii numai după ce au fost traduse de mai multe ori, în limbaje de programare de nivel inferior și în final în codul mașinii, care este setul de instrucțiuni în numere binare executate de computer Codul mașină este un nivel atât de scăzut de abstractizare încât este practic de neînțeles pentru programator fără traducerea operată de un software specific numit compilatoare, care convertesc limbajul de programare în limbaje de nivel inferior și cod mașină Tehnologiile digitale, în consecință, necesită un fel de credință pragmatică care este substanțial diferită de încrederea în sistemele tehnice la care ne angajăm de obicei Opacitatea mediilor digitale nu poate fi redusă la abilitățile tehnice și cunoștințele utilizatorilor: este încorporată în funcționarea tehnologiilor de calcul Acest lucru contribuie la furnizarea tehnologiilor digitale cu o aură de putere cvasi-magică care apare în utilizarea unor concepte precum „mindreading” și „magie” pentru a caracteriza funcționarea algoritmilor computerizati De asemenea, această opacitate i-a determinat pe antreprenori precum Elon Musk și oameni de știință precum Stephen Hawking să lanseze alarme despre potențialele pericole ale AI: unul dintre scenariile pe care le-au evocat este că oamenii ar putea să nu poată înțelege ce se întâmplă în sistemele AI , nerespectând defecțiunile și comportamentele greșite ale mașinilor de informații O a doua categorie de credințe în tehnologiile digitale are de-a face cu statutul special atribuit media digitală în societățile contemporane Aceasta este convingerea, împărtășită de mulți, că mediile digitale sunt diferite din punct de vedere calitativ și structural de orice s-a întâmplat înainte În forma sa cea mai evidentă, ea corespunde retoricii „revoluției digitale” și caracterizării mediilor digitale ca „noue” Oamenii de știință din studiile media au criticat adesea astfel de idei, subliniind faptul că configurațiile actuale ale digitalului media cuprind multe inovații, dar includ și multe puncte de continuitate cu evoluțiile anterioare ale altor forme tehnologice Distincția dintre mediile vechi și noi, de fapt, nu ține cont de faptul că mediile digitale au o istorie destul de lungă, datând cel puțin de la apariția computerului digital electronic în anii și acele medii etichetate drept „vechi”, cum ar fi cărțile, cinematograful și televiziunea, participă pe deplin la procesele de digitalizare În ciuda acestei dezbateri, ideile de noutate continuă să caracterizeze modurile în care tehnologiile digitale sunt prezentate publicului: gândiți-vă, de exemplu, la modul în care a Pagina din Introducere companie precum Apple valorifică această retorică existentă pentru a oferi lansarea unui nou dispozitiv ca eveniment revoluționar sau la însuşirea simbolică a noilor mass-media de către partidele politice și mișcări precum Partidele Pirate din Scandinavia și Germania sau Mișcarea Stele în Italia, care a contribuit la prezentarea acestor părți ca purtători de noutate și schimbare Dar și la nivelul (p ) al utilizării și percepției cotidiene, convingerile că media digitală sunt noi și revoluționare contribuie la modelarea înțelegerii noastre asupra acestor tehnologii, deoarece Capitolul Simonei Dotto (Capitolul ) discută prin exemplul înregistrării sunetului O a treia categorie de credințe în tehnologiile digitale este convingerea că media digitală va schimba iremediabil societățile și culturile umane, aducând transformări inovatoare în sferele politice, sociale și culturale De-a lungul istoriei, tehnologiile au fost adesea prezentate publicului ca factori declanșatori ai schimbării De exemplu, calea ferată în secolul al XIX-lea și televiziunea în perioada postbelică au fost caracterizate ca adevărate simboluri pentru venirea unei noi ere În studiile media și culturale, această credință a fost adesea descrisă în termeni de determinism tehnologic, adică tendința de a reprezenta tehnologia (în acest caz tehnologiile de comunicare) ca unică sau predominantă cauză a schimbării sociale Determinismul tehnologic ar fi putut avea originea mult înainte de digitalizare, dar a fost reînviat în moduri specifice de-a lungul ultimelor trei decenii și mai ales de la apariție ale World Wide Web Narațiunile deterministe tehnologice sunt împărtășite de grupuri atât de diverse, cum ar fi hackerii care presupun tehnologiile digitale ca fiind eliberatoare atât în termeni individuali, cât și politici, și managerii corporativi din Silicon Valley care îmbrățișează așa-numita ideologie californiană, angajându-se în credința entuziastă în progresul tehnologic În general, ele contribuie la crearea sentimentului că tehnologiile digitale schimbă oamenii la nivel antropologic A patra și ultima categorie de „credințe în bucăți” este cea cu cele mai evidente implicații religioase Este convingerea că tehnologiile digitale vor schimba viața biologică, permițând existența hibrizilor om-mașină, creând viață artificială și sfidând moartea Încă din primele etape din istoria computerelor electronice și AI, la sfârșitul anilor și începutul anilor , pionierii informaticii, precum Alan Turing și Claude Shannon, au reflectat asupra întrebărilor care sunt infuzate cu consecințe filozofice și existențiale: Este posibil să se creeze o mașină care crede? Care sunt implicațiile faptului că mașinile îi depășesc pe oameni în operațiuni pe care le considerăm de natură inteligentă, cum ar fi calcularea integralelor sau jocul de șah? Mulți cercetători din domeniu, inclusiv Turing și Shannon, au susținut că căutarea inteligenței mașinilor nu are prea mult de-a face cu producerea conștiinței sau a vieții În „jocul de imitație” propus de Turing pentru a stabili dacă o mașină poate gândi, de exemplu, el nu a definit „gândirea” în termeni absoluti, ci a propus în schimb un experiment empiric (numit acum Testul Turing) pentru a Pagina din Introducere stabiliți dacă o mașină ne poate apărea ca gânditoare În proiectul lui Turing, un judecător uman se angajează într-o conversație cu un agent printr-o mașină de scris (azi, cel mai frecvent o sală de chat) și trebuie să stabilească (p ) dacă partenerul de conversație este un computer sau un om Pe măsură ce au fost dezvoltate programe de calculator pentru a efectua testul, decepția a devenit o strategie comună: a devenit evident pentru programatori că existau strategii pentru a exploata falibilitatea judecătorilor Astfel, testul Turing a fost, practic, o explorare a invitației dacă un computer putea păcăli ne-a făcut să credem că era inteligentă – și, prin urmare, vie, în măsura în care considerăm ființele inteligente ca fiind astfel Totuși, așa cum arată Anthony Enns în capitolul , ramificațiile spirituale ale acestei invitații nu i-au scăpat lui Turing însuși și până în prezent s-a dovedit extrem de dificil, dacă nu imposibil, să se separe problemele strict tehnice de cele filozofice, etice, și chiar invitații metafizice ridicate de cercetările în domeniul inteligenței artificiale, robotică și cibernetică Progresele în puterea computerelor și, mai important, în software, i-au determinat recent pe tehnologi să prezică scenarii precum singularitatea, un viitor în care inteligența mașinilor îi va depăși pe oameni și chiar le va sfida înțelegerea, ceea ce duce la o transformare radicală nu numai a calculatoarelor, ci și a umanității Printre cele mai uimitoare predicții legate de această afirmație este ideea că în viitor ar putea fi posibilă încărcarea conținutului unei minți umane într-un computer, permițând o formă de viață nonbiologică și totuși umană făcută literalmente din biți Poate cel mai interesant exemplu în acest sens este că tânărul miliardar Dmitri Itskov și-a asigurat binecuvântarea actualului Dalai Lama, Tenzin Gyatso, pentru a binecuvânta eforturile antreprenorilor de a realiza această ispravă până în anul Dalai Lama se va afla într-o platformă non-biologică Locul Religiei Aceste credințe și imaginaruri sunt cruciale pentru înțelegerea noastră a relației dintre media digitală și religie și sunt legate în multe feluri de modul în care tehnologiile digitale sunt folosite și imaginate în termeni supranaturali Pentru fiecare dintre ele putem identifica, așa cum este rezumat în Tabelul , modalități specifice prin care credințele noastre în tehnologiile digitale se conectează la sfera religiilor Tabelul Credința în biți: patru categorii de credințe în tehnologiile digitale Credințe Expresii seculareReligii Expresii Credințe pragmatice în Omul-mașină Design animist, funcționarea interacțiunilor digitale, interfața magică în tehnologie Sisteme tehnice Convingerile că media digitală Revoluție digitală, renașterea religiilor sunt în mod garantat și noutatea noilor media declanșate de digital medii structural diferite Pagina din Introducere Credință Expresii seculare Expresii religioase Convingerile că digital Tehnologic Nou, bazat pe digital tehnologiile vor schimba determinismul, formele religiilor hackerilor și umanității , „Californianpractices ideologie" Convingerile că post-umanismul digital, transcendența digitală tehnologiile vor sfida singularitatea sintetică genetica morții Convingerile pragmatice nu numai că permit oamenilor să se bazeze pe interacțiunile lor zilnice cu tehnologiile și sistemele digitale, ci și modelează astfel de interacțiuni și complexul de semnificații care le sunt asociate Antropologii sociali precum Arjun Appadurai și Alfred Geli ne-au învățat că nu numai oamenii, ci și artefactele pot fi considerate agenți sociali Oamenii atribuie adesea intențiile obiectelor și mașinilor: proprietarii de mașini, de exemplu, pot atribui personalitate mașinilor lor Cu sisteme AI precum Alexa de la Amazon sau Siri de la Apple, unde un program de calculator este antrenat să răspundă cu o voce „umană”, este evident cum această tendință de a personifica tehnologiile a devenit și mai pronunțată Acest lucru i-a stimulat pe designeri să accepte (p ) animismul — credința că toate obiectele, locurile și creaturile posedă o esență spirituală — ca un cadru pentru a explora modelele alternative de interacțiune dintre oameni și obiectele digitale În capitolul , Betti Marenko demonstrează modul în care experiențe precum „animistul design” stă la baza potențialului fermecător și incantator al tehnologiilor digitale Experiența de a avea algoritmi care prezic căutările noastre pe Google, interesele și rapiditatea cumpărăturilor are efecte neliniștitoare și, pe măsură ce devine din ce în ce mai mult parte din experiența noastră comună, produce, de asemenea, sentimentul că trăim într-o lume pătrunsă de magie Astfel, „imaginarul nostru algoritmic” pentru a urma propunerea recentă a Tainei Bucher de a descrie în astfel de termeni modul în care oamenii experimentează și dau sens interacțiunilor lor cu algoritmii în viața lor de zi cu zi, este modelat nu numai de tipare tehnologice, culturale și sociale, ci, inevitabil, și de cele religioase şi spirituale Convingerea că mediile digitale sunt în mod „nou” (adică, sunt diferite de orice a apărut înainte în societățile umane) are, de asemenea, ramificații puternice în domeniul religiei De fapt, dezvoltarea media digitale, și în special a Web, a trezit în credincioșii multor confesiuni și credințe sentimentul că revoluția digitală ar putea fi și o revoluție spirituală Comunitățile religioase au împărtășit sentimentul că epoca contemporană va aduce o renaștere religioasă bazată pe tehnologie, datorită posibilității de diseminare, participare și implicare garantată de internet (p ) Este important de menționat că, în același mod în care retorica despre noutatea tehnologiei a caracterizat reprezentările tehnologiei cu mult înainte de apariția mediilor digitale, sensul potențialului religios pentru noi Pagina din Introducere tehnologiile nu sunt noi pentru epoca noastră Este suficient să ne gândim, pentru a da doar un exemplu, la visul misionar de a răspândi mai pe scară largă credința spirituală care, așa cum a arătat James Carey într-un eseu acum canonic pentru istoria mass-media, a însoțit evoluția tehnologiilor de comunicare precum telegraful al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea Cu toate acestea, credința în noutatea tehnologiilor digitale și retorica revoluției digitale are cu siguranță implicații profunde pentru modul în care religia a fost și este mediată și experimentată pe web sau, după cum Joshua Mann dezvăluie în capitolul , prin tehnologii digitale precum realitatea virtuală Interesant, în plus, însăși retorica revoluției digitale are conotații religioase puternice, așa cum arată, de exemplu, caracterizările pionierilor drept profeți, tendința de a adopta opinii milenare și apocaliptice sau faptul că urmărirea unor corporații digitale precum Apple prezintă anumite caracteristici ale unui cult Nu este o coincidență, în acest sens, că internetul a fost salutat de unele comunități de credințe, așa cum a spus Paolo Apolito, ca un semn ceresc care promitea să devină „o resursă puternică și unică pentru o nouă reîncântare a lumii ” Convingerea că tehnologiile digitale vor schimba umanitatea într-un mod antropologic, modelând transformări culturale și sociale ample, are, de asemenea, multe conotații religioase În sfera religioasă, aceasta corespunde unor adevărate schimbări în experiența și practica religiei, odată cu apariția de noi forme religioase, comunități și ritualuri care sunt activate și în unele cazuri chiar încorporate în mediile digitale Exemple în acest sens includ comunitățile online Tulpa (discutate de Christopher Laursen în capitolul ); grupurile dispersate de colective OZN care își încadrează participarea în jurul resurselor digitale și site-urilor web (vezi capitolul de Rafael Antunes Almeida); și chiar fakelore sau falsa religie care fac obiectul analizei lui Ken Chitwood (capitolul ) Este, totuși, a patra categorie de credințe, convingerea că tehnologiile digitale vor schimba viața biologică și chiar vor sfida moartea, care are implicații mai complexe și mai ample pentru studiul și înțelegerea relației dintre religie și media digitală Oamenii de știință informatici precum Hans Moravec și-au combinat realizările practice în AI și robotică cu predicții despre viitorul computerelor ca o eră „postbiologică” sau chiar „supranaturală” În mod similar, futuristul Ray Kurzweil crede că nemurirea digitală va fi o realitate iminentă Acest lucru ar părea la început să sfideze noțiunile religioase convenționale despre nemurire, totuși istoria religiilor (p ) sugerează că înțelegerea lor asupra nemuririi nu este nouă, ci veche În plus, formele antice ale acestei credințe au fost sofisticate în analiza lor a potențialelor capcane și pericole ale acestor evoluții Nu căutați mai departe decât mitul grecesc al lui Eos și Tithonus Tithonus, un muritor, s-a îndrăgostit de zeița nemuritoare Eos Prin legăturile ei, ea i-a acordat lui Tithonus nemurirea, dar a uitat să-i dea tinerețea veșnică, pe care o avea În cele din urmă, a devenit atât de bătrân încât ea l-a aruncat Pagina din Introducere Astfel, entuziasmul nemuririi contemporane poate și ar trebui să fie temperat de relatări istorice mitice și religioase Străin decât ficțiunea Una dintre cele mai interesante teme ale filmului Solo din Războiul Stelelor ( ), care oferă povestea de fundal pentru personajul Han Solo și pentru alte personaje care devin jucători importanți în întreaga franciză, este relația dintre prietenul lui Han, Lando, și robotul său AI L - Într-o scenă, L îi conferă protagonistei Qi'ra că ea (AI) are o relație cu Lando, care este căpitanul navei spațiale Millennium Falcon L este primul său ofițer Qi'ra pare suspicios și întreabă: „Cum funcționează?” L răspunde: „Funcționează” Această relație, caracterizată în film ca fiind profund iubitoare, respectuoasă și poate chiar sexuală, este mult diferită de relația pe care astronautul David Bowman o are cu computerul HAL din filmul clasic : A Space Odyssey ( ) În , HAL lucrează pentru un proiect guvernamental ascuns care trebuie să stingă orice obstacol în calea scopului său final, care este să călătorească pe planeta Jupiter Aceste obstacole includ, din păcate, colegii lui Bowman și Bowman însuși, dacă nu ar fi depășit AI și și-ar fi salvat propria viață Oricât de diferite sunt relațiile din aceste filme, IA este încă caracterizată ca fiind sensibilă și pe deplin angajată în relația cu interlocutorii săi umani Aspectul sexual potențial al relației lui Lando cu AI cu voce feminină, în acest sens, oferă o provocare puternică pentru limitele și binarele uman-digital asumate Contururile acestor angajamente au devenit subiectul cercetătorilor din studiile media, precum și al studiilor umaniste ale tehnologiilor digitale Departe de a fi o chestiune de science-fiction, experiențele contemporane cu tehnologii digitale, inclusiv roboți sociali, roboți și asistenți personali, cum ar fi Alexa de la Amazon și Siri de la Apple, întind nu doar granițele dintre oameni și mașini, ci și sistemele de credințe și practici care primesc planul asemenea granițe După cum susțin Sheila Jasanoff și Sang-Hyun Kim în antologia lor revoluționară Dreamscapes of Modernity: Sociotechnical Imaginarles and the Fabrication of Power, filme precum Solo și nu sunt (p ) simple fantezii despre modul în care tehnologia și oamenii interacționează sau modul în care oamenii folosesc tehnologiile ; mai degrabă, ele reprezintă și informează modul în care complexul industrial tehno-uman funcționează în moduri specifice, materiale Aceste noi cadre, în mod interesant, se aplică în mod egal noilor forme religioase și sistemelor de credință Odată cu apariția religiilor inspirate de science fiction și filme, sau religiile bazate pe ficțiune, definițiile religiei s-au transformat Tradițiile religioase istorice, cum ar fi hinduismul și iudaismul, aduc în minte idei precum zei, zeițe, ritualuri, cărți și valori, printre altele Ancora semnificativă care autorizează aceste concepte este în general o realitate ultimă ca un zeu sau un concept ultim ca Brahman Practicanții consideră că acestea sunt realități incontestabile Dar ce zici de religiile care consideră ficțiunea și filmele drept narațiuni autorizatoare ale practicilor, ritualurilor și Pagina din Introducere credințe? Și este o coincidență faptul că aceste mișcări de noi religii apar într-un spațiu digital? În studiul academiei despre religie există multe definiții ale religiei, de la credința în realități și ființe spirituale, invizibile, până la credința că o forță supremă sau un principiu organizatoric guvernează toate lucrurile Definițiile convenționale ale religiei se bazează pe realitatea percepută a figurilor religiilor fondatoare, precum Isus sau Buddha, sau pe veridicitatea unor concepte precum karma sau Sunyata (neantul în budismul zen) Cu toate acestea, după cum au subliniat cercetătorii, religiile bazate pe ficțiune și digital sugerează că aceste definiții sunt pregătite pentru schimbare și revizuire Capitolele din acest volum oferă exemple specifice ale acestei schimbări Asumarea unei rupturi cu tradiția și apariția unor medii nou-nouțe se regăsesc și în limbajul tehnologiei care datează de la automatele mitice ale grecilor, care erau mecanisme care acționau pe propria voință și manifestând adesea un comportament uman Există o tradiție continuă a limbajului religiilor și a cadrelor aplicate dezvoltării tehnologice În mod surprinzător, această limbă și istorie nu sa diminuat; într-adevăr; pare a fi in crestere Facebook și Amazon îți pot citi mintea, de exemplu (așa se spune; vezi capitolul ), iar internetul este fie Cel mai bun al Apocalipsei, fie noul corp potențial al următorului Dalai Lama Acest lucru se reflectă în filmul Solo, în care L moare în moartea eroică a unui martir, dar apoi baza de date a memoriei ei este integrată în Millennium Falcon Ea este acum ca HAL, dar o versiune care salvează oamenii și nu-i ucide Nu;: ( ) Joseph Weizenbaum, „ELIZA: A Computer Program for the Study of Natural Language Communication Between Man and Machine”, Communications ofthe ACM , nr ( ): - ( ) Joseph Weizenbaum, Computer Power and Human Reason (New York: Freeman, ) Vezi și Simone Natale, „If Software Is Narrative: Joseph Weizenbaum, Artificial Intelligence and the Biographies of ELIZA”, New Media and Society, publicat online înainte de tipărire ( ): pp - , doi: / ( ) Pentru exemple despre cum a fost descris inițial mitul computerelor accesibile și „transparente”, a se vedea John McCarthy, „Information”, S denti fie American Pagina din Introducere ( ): - și Anthony G Oettinger, „The Uses of Computers in Science”, Scientific American ( ): - ( ) Sherry Turkle, Life on the Screen: Identity in the Age of the Internet (New York: Weidenfeld & Nicolson, ) ( ) Jonathan Sterne, „Analog”, în Digital Keywords, ed Benjamin Peters (Princeton: Princeton University Press, ), - , și Simone Natale, „There Are No Old Media”, Journal of Communication , nr ( ): - ( ) Erkki Huhtamo și Jussi Parikka, eds , Media Archaeology: Approaches, Applications, and Implications (Berkeley: University of California Press, ) și Wendy Hui Kyong Chun, Updating to Remain the Same: Habitual New Media (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) CS Watkins, History and the Supernatural in Medieval England (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ) ( ) Jeremy Stolow, ed , Deus in Machina: Religion, Technology, and the Things in Between (New York: Fordham University Press, ) ( ) Sconce a susținut că spiritismul din secolul al XIX-lea s-a dezvoltat inițial în legătură cu telegraful, la care s-au referit spiritualiștii pentru a explica comunicarea lor cu lumea spirituală Într-o ordine similară, Peters a remarcat coincidența progresului timpuriu al telegrafiei și spiritismului, argumentând că în spatele obsesiei pentru ocultism și cercetarea psihică pentru stabilirea unei comunicări cu necunoscutul se află preocupări culturale mai largi legate de relațiile comunicaționale Jeffrey Sconce, Haunted Media: Electronic Presence from Telegraphy to Television (Durham: Duke University Press, ) și John Durham Peters, Speaking into the Air: A History of the Idea of Communication (Chicago : University of Chicago Press, ) A se vedea, printre altele, Richard J Noakes, „Telegraphy Is an Occult Art: Cromwell Fleetwood Varley and the Diffusion of Electricity to the Other World”, British Journal for the History of Science , nr ( ): - ; Jeremy Stolow, „Salvation by Electricity”, în Religie: Beyond a Concept Viitorul trecutului religios, Vol eu, ed Hent De Vries (New York: Fordham University Press, ), - ; Anthony Enns, „Psychic Radio: Sound Technologies, Ether Bodies and Spiritual Vibrations”, The Senses and Society , nr ( ): ; și Bernard Dionysius Geoghegan, „Mind the Gap: Spiritualism and the Infrastructural Uncanny”, Critical Inquiry , nr ( ): - ( ) William Boddy, New Media and Popular Imagination: Launching Radio, Television, and Digital Media in the United States (Oxford: Oxford University Press, ); Markus Hahn și Erhard Schüttpelz, Trancemedien und neue Pagina din Introducere Medien um : Ein anderer Blick auf die Moderne (Bielefeld: Transcriere, ) ( ) Vezi, printre multe altele, Heidi Campbell, When Religion Meets New Media (Londra: Routledge, ); Heidi Campbell, ed , Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds (Londra: Routledge, ); și Rachel Wagner, Godwired: Religion, Ritual and Virtual Reality (Londra: Routledge, ) ( ) Birgit Mayer, „Mediation and Immediacy: Sensational Forms, Semiotic Idéologies, and the Question of the Medium”, Anthropology Social/Anthropologie Sociale , nr ( ): - ( ) John Durham Peters, The Marvelous Cloud: Towards a Philosophy of Elemental Media (Chicago: University of Chicago Press, ), ( ) Tung-Hui Hu, A Preistory of the Cloud (Cambridge, MA: MIT Press), ( ) Vezi Anthony Giddens, The Consequences of Modernity (Cambridge, Marea Britanie: Polity Press, ), - ( ) Nick Bostrom, Superintelligence: Paths, Dangers, Strategies (Oxford: Oxford University Press, ) ( ) Despre retorica revoluției digitale a se vedea, printre altele, Patrice Flichy, The Internet Imaginaire (Cambridge, MA: MIT Press, ) și Vincent Mosco, The Digital Sublime: Myth, Power, and Cyberspace (Cambridge, MA: : MIT Press, ) În ceea ce privește caracterizarea mediilor digitale ca „noi”, textul cheie este Lev Manovich, The Language of New Media (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Lisa Gitelman, Always Already New: Media, History and the Data of Culture (Cambridge, MA: MIT Press, ); Benjamin Peters, „Și nu ne conduce să ne gândim că noul este nou: un caz bibliografic pentru istoria noilor media”, New Media & Society , nr - ( ): - Pentru o privire de ansamblu asupra dezbaterii despre relația dintre „vechi” și „nou” media, a se vedea Gabriele Balbi, „Old and New Media: Theorizing Their Relationships in Media Historiography”, în Theorien Des Medienwandels, ed Susanne Kinnebrock, Christian Schwarzenegger și Thomas Birkner (Koln: Halem, ), - ( ) Natale, „There Are No Old Media” ( ) Kyle Mickalowski, Mark Mickelson și Jaciel Keltgen, „Lansarea iPhone-ului Apple: un studiu de caz în marketing eficient”, Business Review , nr ( ): - ; Gissur Erlingsson și Mikael Persson, „Partidul Piratului Suedez și alegerile pentru Parlamentul European din : proteste sau votări problematice?”, Politică , nr ( ): - ; Simone Natale și Andrea Ballatore, „The Web Will Kill Pagina din Introducere Them All: New Media, Digital Utopia, and Politicai Struggle in the Italian -Star Movement,” Media, Culture & Society , nr ( ): - ( ) Daniel J Czitrom, Media and the American Mind: From Morse to McLuhan (Chapel Hill: University of North Carolina Press, ) ( ) Merritt Roe Smith și Leo Marx, eds , Does Technology Drive History?: The Dilemma of Technological Determinism (Cambridge, MA: MIT Press, ) O dezbatere cheie asupra determinismului tehnologic a avut originea în critica lui Raymond Williams asupra scrierilor lui Marshall McLuhan: vezi Marshall McLuhan, Understanding Media: The Extensions of Man (Toronto: McGraw-Hill, ) și Raymond Williams, Television: Technology and Cultural Form (Londra: Fontana) , ) ( ) Despre hackerism și determinism tehnologic, a se vedea Tim Jordan, Hacking: Digital Media and Technological Determinism (Cambridge, UK: Polity, ), precum și Thomas Streeter, The Net Effect: Romanticism, Capitalism, and the Internet (New York: New York University Press, ) Despre ideologia californiană vezi Richard Barbrook și Andy Cameron, „The Californian Ideology,” Science as Culture , nr ( ): - ( ) Alan Turing, „Computing Machinery and Intelligence”, Mind , nr ( ): - Pentru o colecție adnotată a lucrărilor lui Turing pe această temă, precum și a principalelor critici și reacții la propunerea sa, a se vedea Stuart Schieber, The Turing Test: Verbal Behavior as the Hallmark of Intelligence (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Hector J Levesque, Common Sense, the Turing Test, and the Quest for Real AI: Reflections on Natural and Artificial Intelligence (Cambridge, MA: MIT Press, ), - ( ) Ray Kurzweil, The Singularity Is Near: When Humans Transcend Biology (Londra: Penguin, ) Jaron Lanier compară singularitatea cu credința în Răpire și apocalipsa din cultura evanghelică americană, observând că ele împărtășesc nu numai credința într-o transformare dramatică care se va întâmpla departe în viitor, ci și faptul că „nu pot fi niciodată verificate de către cei vii ” Jaron Lanier, Tu nu ești un gadget (Londra: Penguin, ), ( ) Arjun Appadurai, The Social Life of Things: Commodities in Cultural Perspective (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ); Alfred Gell, Artă și agenție: o teorie antropologică (Oxford: Clarendon Press, ) ( ) Byron Reeves și Clifford Ivar Nass, The Media Equation: How People Treat Computers, Television, and New Media Like Real People and Places (Stanford: CSLI Publications, ) Pagina din Introducere ( ) Andrea L Guzman, „Making AI Safe for Humans: A Conversation with Siri”, în Socialbots and Their Friends: Digital Media and the Automation of Sociality, ed Robert W Gehl și Maria Bakardjieva (Londra: Routledge, ) ( ) Betti Marenko, „Neo-animism and Design: A New Paradigm in Object Theory,” Design and Culture , nr ( ): - ( ) Taina Bucher, „The Algorithmic Imaginary: Exploring the Ordinary Affects of Facebook Algorithms,” Information, Communication & Society , nr ( ): - ( ) Reflectând asupra relației dintre media digitală și religie, Gregory Price Grieve subliniază existența unei „ideologii tehnologice” care reflectă credința și sistemul logic care susține o anumită tehnologie El susține, în acest sens, că „ideologia dominantă americană vede media digitală ca pe o dezvoltare tehnologică pozitivă și revoluționară prin care toate problemele lumii pot fi rezolvate în mod creativ și inovator” Gregory Price Grieve, „Religie”, în Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds, ed Heidi A Campbell (Londra: Routledge, ), - ( ) A se vedea, printre altele, Campbell, Digital Religion și Paolo Apolito, Internet and the Madonna: Religious Visionary Experience on the Web (Chicago: University of Chicago Press, ) ( ) James W Carey, Communication as Culture: Essays on Media and Society (Boston: Unwin Hyman, ) ( ) Stephen O'Leary, „Utopian and Dystopian Possibilities of Networked Religion in the New Millennium”, în Religion and Cyberspace, ed Morten T Hojsgaard și Margit Warburg (Londra: Routledge, ), - ; Menahem Blondheim și Hananel Rosenberg, „Media Theology: New Communication Technologies as Religious Constructs, Metafores, and Experiences”, New Media & Society , nr ( ): - ; Russell W Belk și Gülnur Tumbat, „The Cult of Macintosh”, Consumption Markets & Culture , nr ( ): - ( ) Apolito, Internet și Madonna, ( ) Hans Moravec, Mind Children (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ), ( ) Kurzweil, Singularitatea este aproape ( ) Sheila Jasanoff și Sang-Hyun Kim, eds , Dreamscapes of Modernity: Social Technical Imaginaries and the Fabrication of Power (Chicago: University of Chicago Press, ) Pagina din Introducere ( ) Markus Altena Davidson, „Fiction-Based Religions: Conceptualizing a New Category Against History-Based Religion and Fandom”, Culture and Religion: An Interdisciplinary Journal , nr ( ): - Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Amazon vă poate citi gândurile O arheologie media a imaginarului algoritmic Simone Natale DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Capitolul interrógales modul în care noțiunile și conceptele de semnificații oculte și supranaturale sunt aplicate la descrierea și discutarea mediilor digitale, concentrându-se pe cazul aplicațiilor noțiunilor de citire a minții la algoritmi de computer Acesta examinează conceptul de citire a minții ca un cuvânt cheie a cărui definiție și semnificație oscilează între diferite forme de cunoaștere, de la parapsihologie la cibernetică și informatică Popularizat de parapsihologie, conceptul de citire a minții a fost folosit pentru a descrie algoritmi care recunosc sentimentele și stările mentale ale oamenilor sau care anticipează comportamentul utilizatorilor și consumatorilor, oferindu-le oferte și servicii personalizate Excavarea arheologiei media a „calculatoarelor care leagă mintea” ajută la furnizarea unui punct de vedere asupra modurilor în care noțiunile și narațiunile legate de supranatural intră în imaginarul cultural al media și tehnologiilor digitale Cuvinte cheie: media digitală, supranatural, algoritmi, citirea minții, predicții, cibernetică, inteligență artificială, imaginar media, imaginar algoritmic, arheologie media Google funcționează pentru noi pentru că pare să ne citească mințile și, într-un fel, o face SIVA VAIDHYANATHAN O afirmație senzațională apare într-un articol de pe popularul blog american Gawker: „Amazon Can Read Your Mind ” Dar ce înseamnă aceste cuvinte? Spre dezamăgirea parapsihologilor și a scriitorilor de science fiction, the Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Autorul nu intenționează să sugereze că Amazon are puteri supranaturale Ea se referă, în schimb, la un sistem brevetat de Amazon numit „livrare anticipată” Această tehnologie folosește algoritmi care analizează comportamentele anterioare ale clienților pentru a estima câte articole vor fi expediate către anumite locații într-o anumită perioadă - de exemplu, câte pachete vor fi trimise în orașul Oxford în săptămâna anterioară Crăciunului Sistemul oferă Amazon un avantaj competitiv: îi permite companiei să se pregătească în avans, implementând numărul potrivit de vehicule și lucrători prost plătiți pentru a livra cadouri de Crăciun de ultim moment profesorilor de la Oxford suprasolicitați Ca și alte tehnologii bazate pe algoritmi, oferă companiilor de tehnologie o aură cvasi-magică Capacitatea lor de a anticipa comportamentele sugerează că Google, Apple, Amazon sau Facebook nu numai că întruchipează viitorul, ci îl pot vedea - clarvăzătorii moderni ai erei digitale În parapsihologie, citirea minții este definită ca abilitatea de a obține informații despre gândurile altora prin percepția extrasenzorială Cu toate acestea, același concept este folosit pentru a caracteriza funcționarea tehnologiilor digitale care anticipează comportamentele umane și stările mentale prin elaborarea de indici fiziologici, informații de fundal și înregistrări ale comportamentelor anterioare În domeniul (p ) al informaticii, tehnologiile programate să înțeleagă și să reacționeze la emoțiile și stările mentale ale oamenilor sunt astfel descrise ca „calculatoare care leagă mintea ” De asemenea, algoritmii care permit anticiparea comportamentului utilizatorilor și consumatorilor, oferind acestea cu oferte și servicii personalizate – cum ar fi „expedierea anticipată” Amazon sau reclamele Google – sunt denumite mindreading Cum a devenit mindreading, un concept asociat cu parapsihologia și ocultismul, o modalitate de a ilustra funcționarea tehnologiilor de calcul? Adresând această întrebare, acest capitol examinează citirea minții ca un cuvânt cheie a cărui definiție și semnificație oscilează între diferite forme de cunoaștere, de la parapsihologie la cibernetică și informatică În plus, săvârșind arheologia media a computerelor de citire a minții, acest capitol își propune mai larg să interogheze modul în care noțiunile și conceptele de semnificații oculte și supranaturale sunt aplicate la descrierea diferitelor tehnologii, cum ar fi media digitală Arheologia media, care presupune că figurația contemporană a media digitală este de înțeles doar printr-o săpătură în istoria media, oferă un cadru util pentru atingerea acestui obiectiv Concepte, cuvinte și expresii precum „mindreading” au o istorie complexă care depășește simpla lor etimologie sau istoria utilizărilor lor Ele sunt încorporate în întâlniri sociale și culturale în care semnificațiile și asonanțele lor sunt negociate printr-un joc complex de evenimente, actori sociali, corpuri de cunoștințe și controverse Pe măsură ce motoarele de căutare, bazele de date și interfețele Siri funcționează din ce în ce mai mult în limba utilizatorilor lor , Privind istoria acestor concepte poate ajuta la dezvăluirea modului în care diferitele corpuri de cunoștințe, inclusiv credințele în ocult și supranatural, contribuie la construirea imaginarului complex prin care domesticim noile tehnologii și facem Pagina din Amazon vă poate citi gândurile ne sunt mai familiare „Mindreading computers” este mai mult decât o metaforă: este un mod de a percepe și imagina tehnologiile de calcul și, în consecință, le integrează în experiența noastră După cum voi arăta, a fost în anii când cercetările privind inteligența artificială (AI) și cibernetica au introdus conceptul de citire a minții cu referire la calcul Cu toate acestea, săpătura noastră arheologică în istoria lecturii minții ar trebui să înceapă mai devreme, la sfârșitul secolului al XIX-lea, când domeniul nou-născut și deja controversat al cercetării psihice - ceea ce numim astăzi parapsihologie - a dezvoltat două cadre concurente, dar coexistente pentru a aborda și defini acest fenomen Examinarea controverselor timpurii care au stabilit aceste discursuri va ajuta la explicarea de ce noțiunea de citire a minții descrie în prezent fenomene și evenimente care sunt aparent atât de diferite unele de altele (p ) Inventarea Mindreading—sau flexibilitatea interpretativă a unui concept La sfârșitul secolului al XIX-lea, citirea minții era un gen consacrat de spectacol pe scenă Hipnotizatorii și cititorii minții și-au demonstrat abilitățile înainte de a plăti publicul din mai multe țări europene, interacționând cu tradiția magiei moderne și a spiritismului scenic Aceste spectacole scenice au atras interesul cercetătorilor din domenii precum psihologia și cercetarea psihică, care au abordat citirea minții ca subiect major de anchetă Societatea pentru Cercetare Psihică din Regatul Unit, de exemplu, a înființat mai multe comitete în anii și pentru a studia fenomenele de citire a minții și transferul de gândire În timp ce explicațiile pentru succesul performanțelor cititorilor de minte au fost multiple, au apărut două cadre interpretative concurente pentru a aborda acest fenomen Conform primei paradigme, pe care am putea-o descrie drept extrasenzorial, citirea minții a fost efectuată prin canale distincte de cele cinci simțuri ale noastre, cum ar fi undele electromagnetice care au fost produse și percepute de creierul uman, permițând subiecților sensibili să „citească” mințile altora Pentru susținătorii celei de-a doua paradigme, bazate pe explicația senzorială, cititorii minții au fost în schimb capabili să recunoască urme indexice, cum ar fi postura, limbajul corpului și expresiile vizuale, pentru a face inferențe despre gândurile și sentimentele cuiva (Fig ) Pagina din Amazon vă poate citi gândurile CITIREA MUSCHILOR * (Metoda lui „Brown, the Mind-Reader ”) Figura O interpretare senzorială a citirii minții Din George M Beard, The Study of Muscle-Reading and Allied Nervous Phenomena in Europe and America (New York: The New Sydenham Society, ), frontispiciu S-ar putea fi tentat să postuleze o distincție rigidă între aceste două cadre, primul fiind irațional și pseudoștiințific, iar cel de-al doilea fiind raționalist și bazat pe știință Cu toate acestea, analizând încercările științifice de a studia citirea minții, precum și la spectacolele de scenă și la numeroasele texte populare pe această temă care au circulat în periodice și cărți în timpul epocii victoriane târzii, devine clar că astfel de distincții rigide nu sunt adecvate pentru a descrie dezbatere reală pe această temă În primul rând, susținătorii explicației extrasenzoriale au susținut adesea că refuză conceptul de supranatural, subliniind că undele cerebrale erau fenomene aproape naturale, încă de descoperit și că insinuarea lor era la fel de rațională ca orice altă științifică investigație În al doilea rând, și mai important, cele două cadre au fost adesea prezentate unul alături de celălalt, lăsând o deschidere substanțială în ceea ce privește interpretarea acestor fenomene În spectacolele de scenă, cititorii minții au profitat de fascinația fenomenelor inexplicabile și supranaturale, dar au avut tendința de a tolera diferite interpretări ale fenomenelor, invitând oamenii de știință să participe la spectacolele lor și permițând spectatorilor să decidă dacă să creadă în puteri supranaturale sau extrasenzoriale sau să adopte o opinie mai sceptică De asemenea, textele științifice și populare care discutau despre citirea minții (p ) (p ) au menționat și discutat atât interpretarea senzorială, cât și cea extrasenzorială Societatea pentru Cercetare Psihică, de exemplu, fusese finanțată cu misiunea de a examinând „natura și amploarea oricărei influențe care poate fi exercitată de o minte asupra alteia, în afară de orice mod recunoscut de percepție”, totuși participanții la studiile Societății au indicat adesea și au experimentat în mod activ posibilitatea unor explicații senzoriale pentru fenomenele de citire a minții Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Astfel, pe măsură ce noțiunea de citire a minții câștiga teren în cercetările psihice și în spectacolele publice de la sfârșitul secolului al XIX-lea, popularizarea acestui concept a fost susținută de coexistența și adesea de contopirea interpretărilor senzoriale și extrasenzoriale diferite cadre și semnificații ale înțelegerii citirii minții au continuat în deceniile următoare, deoarece citirea minții a fost studiată în domeniul emergent al parapsihologiei ca facultate extrasenzorială care pătrunde în mintea celorlalți Experimente influente asupra presupuselor fenomene psihice, inclusiv citirea minții, au fost efectuate în anii de către psihologii americani William McDougall și Joseph B Rhine la Universitatea Duke Aceste experimente au postulat identificarea granițelor dintre percepția senzorială și cea extrasenzorială ca obiectiv principal al parapsihologiei și au fost esențiale în stabilirea unui nou cadru pentru studiul citirii minții în paradigma fenomenelor de percepție extrasenzorială (ESP) În același timp, totuși, conceptul de citire a minții a fost folosit și mai larg pentru a descrie un corp de tehnici care creează cunoștințe despre starea mentală a unui subiect În loc să fie restrânsă în limitele parapsihologiei și cercetării psihice, noțiunea a devenit disponibilă pentru a descrie tehnologiile care prezic comportamentele umane sau interpretează date fiziologice pentru a produce cunoștințe despre stările mentale, inclusiv detectoare de minciuni Pentru a explica modul în care conceptul de citire a minții este capabil să descrie lucruri care aparent sunt atât de îndepărtate unele de altele, cum ar fi puterile psihice și funcționarea detectorilor de minciuni, poate fi util să folosim un concept familiar istoricilor tehnologiei: flexibilitatea interpretativă Conform modelului Social Construction of Technology (SCOT), dezvoltarea unei tehnologii este un proces prin care inovațiile tehnice sunt adaptate la utilizări sociale în moduri care nu sunt liniare și care sunt extrem de greu de prezis În acest sens, utilizarea socială a unei tehnologii nu este niciodată un dat, ci este în mod constant deschisă negocierii Tehnologiile – în special cele care au fost introduse recent – sunt prin urmare disponibile pentru diverse interpretări, iar ideile dezvoltate de diferite grupuri despre ce este o tehnologie și cum poate fi folosită devin posibilități imaginative care concurează pentru a stabili semnificația și aplicațiile ei potențiale De exemplu , deoarece fonograful a fost inventat (p ) la sfârșitul secolului al XIX-lea, s-a imaginat că ar putea fi folosit în moduri foarte diferite, cum ar fi dictarea de note, amintirea vocilor celor dragi după moartea lor și (la început, doar în al doilea rând) redarea muzicii O asemenea flexibilitate a interpretărilor a caracterizat istoria timpurie a acestei tehnologii, deoarece au apărut sensuri și viziuni alternative pentru a imagina ce este înregistrarea sonoră și cum ar putea fi utilizată Ceea ce este interesant la acest model este că consideră diferitele interpretări nu ca fiind în concurență puternică între ele, ci ca contribuind la crearea unui cadru de interpretare pentru noua tehnologie Este ușor de văzut cum se aplică acest lucru în cazul citirii minții, în care aparent divergente Pagina din Amazon vă poate citi gândurile discursurile au coexistat, au interacționat și chiar s-au amestecat unele cu altele Conceptul de citire a minții a fost de fapt folosit pentru a descrie nu unul, ci multe lucruri în același timp: ( ) capacitatea de a face inferențe despre stările mentale pe baza urmelor fiziologice; ( ) un corp de tehnologii care îndeplinesc această sarcină; și ( ) o putere extrasenzorială, studiată și teoretizată de cercetătorii psihici, care le permite subiecților umani supradotați să acceseze mințile altora Astfel, conceptul de citire a minții ar putea avea, în contexte diferite, interpretări și semnificații foarte diferite „Flexibilitatea interpretativă” a lecturii minții a avut însă ca rezultat, de asemenea, ca conceptul să aibă conotații multiple care au continuat să fie relevante chiar și atunci când un anumit sens era privilegiat Aura de mister din jurul fenomenelor supranaturale și parapsihologice nu a încetat să joace un rol chiar și atunci când interpretarea extrasenzorială a fost refuzată în mod explicit Tocmai din acest motiv, cititorii minții care au jucat pe scenă în epoca victoriană târzie au făcut aluzie la misterele necunoscutului în spectacolele lor chiar și atunci când admiteau public originile senzoriale ale „puterilor” lor Indiferent dacă s-au dat explicații raționaliste, performanța de citire a minții a continuat să stimuleze fascinația publicului pentru ocult și necunoscut, atrăgând astfel publicul la spectacolele lor O dinamică similară caracterizează cazurile în care tehnologiile care au furnizat informații despre sentimente și stări mentale au fost descrise ca mașini de citire a minții: noțiunea de citire a minții, chiar dacă este definită în termeni senzoriali, a adăugat o aură misterioasă artefactelor tehnice Acest lucru este evident, de exemplu, dacă ne uităm la brevetele înregistrate în prima jumătate a secolului al XX-lea cu tehnologii care vizează interpretarea stărilor minții sau detectarea minciunilor, cum ar fi o „Cameră pentru înregistrarea mișcărilor oculare” sau un „Aparat pentru obținerea infracțiunilor” confesiuni și înregistrarea fotografică a acestora ” În cea din urmă, de exemplu, efecte iluzorii au fost incluse în încercarea de a „impresiona subiectul cu caracter supranatural și de a lucra astfel asupra imaginației sale pentru a permite unui inchizitor să funcționeze (p ) ) împreună cu sistemul de înregistrare pentru a obține mărturisiri și a le înregistra grafic ” În timp ce la nivel tehnic a fost oferită o interpretare senzorială a citirii minții, a existat și o conștientizare clară a aurei de mister, frică și fascinație din jurul fenomenelor supranaturale — și modul în care aceasta ar putea informa recepția noilor tehnologii (Fig ) Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Figura „Aparatură pentru obținerea mărturisirilor penale și înregistrarea fotografică a acestora”, US Brevetul , eliberat la martie În acest context, cercetătorii din domenii noi, cum ar fi cibernetica și inteligența artificială, au venit cu ideea că computerele citesc mințile Utilizarea conceptului de citire a minții a contribuit la construirea unui imaginar al computerelor ca mașini guasi-magice care a modelat reprezentările media digitale până în prezent Intră în computere, mașina de gândire Originară la mijlocul secolului al XX-lea, la intersecția dintre cibernetică și nou-născuta informatică, cercetarea AI își propune să conceapă mijloace tehnice și mai ales tehnologii informatice care reproducă sau simulează inteligența umană, în general sau prin aplicații specifice în domenii precum limbajul, viziunea și rezolvarea problemelor În anii , interesul în jurul posibilității de a produce IA a câștigat amploare în rândul oamenilor de știință și al cercetătorilor în cibernetică Acest interes a fost asociat cu percepția că există o legătură de doză între calculatoare și mintea umană În timp ce informaticienii au împrumutat termeni din psihologie pentru a descrie operațiunile computerelor, psihologia a împrumutat și noțiuni și termeni din informatică pentru a descrie funcționarea creierului uman Analogia dintre computere și minți s-a răspândit și în literatura populară și cultură, computerele fiind reprezentate ca „mașini care gândesc” în SF, precum și în reportajele jurnalistice În acest context, operațiunile efectuate de computere au început să fie asociate cu fenomene parapsihologice precum citirea minții Primul care a vorbit despre „computerele de gândire” a fost cel mai probabil Claude Shannon, un matematician american care este considerat pe scară largă printre fondatorii atât a informaticii, cât și a cercetării AI La începutul anilor , colegul lui Shannon de la Bell Labs, David Hagelbarger, a creat o mașină de joc numită SEER Pagina din Amazon vă poate citi gândurile (acronim pentru SEquence Extrapolating Robot) care a învățat cum să recunoască și să prezică modele de comportamente pentru a depăși adversarii umani În lucrarea de prezentare a creației sale, el a subliniat că dezvoltarea unor astfel de capacități ar putea aduce beneficii sistemelor care trebuiau să reacționeze la nevoile și dorințele în schimbare ale unor mase mari de utilizatori, cum ar fi industria de telefonie În timp ce acronimul SEER a indicat deja clarvăzătorul aparent facultatea mașinii (p ), în Shannon l-a provocat pe Hagelbarger creând ceea ce el a numit o „mașină de citire a minții” pentru a concura împotriva SEER Demascând predictibilitatea comportamentului uman, mașina de citire a minții a lui Shannon a prezentat computerul ca pe o tehnologie care era potențial capabilă să păcălească și să depășească mintea umană - un proiect pe care un alt matematician și (p ) pionier al informaticii, Alan Turing, îl explorase cu doi ani mai devreme prin ideea testului Turing După cum sugerează istoricul AI Hamid R Ekbia, „ceea ce face AI distinctă de alte discipline este că practicienii săi „traduc” termeni și concepte dintr-un domeniu în altul într-un mod sistematic” – ceva care poate explica, de exemplu, persistenta utilizarea minții ca metaforă pentru computer Pionierii AI au descoperit că concepte precum „mindreading” sau „văzători” erau adecvate pentru a descrie un proiect tehnologic și pentru a populariza computerele ca mașini cvasi-magice De fapt, după cum remarcă în mod adecvat Bernard Geoghegan, utilizarea metaforei de citire a minții de către Shannon a susținut încercarea lui și a lui Hagelbarger de a face din computere centrul unei performanțe spectaculoase - un duel sportiv între mașinile pe care le creaseră Lupta dintre SEER și mașina de citire a minții a vizat în primul rând imaginația publicului, mai degrabă decât progresele științifice în domeniu Bătălia dintre cele două mașini a fost planificată și desfășurată pentru a stimula imaginația unui public vast care căuta să urmărească și să înțeleagă funcționarea și semnificația tehnologiilor de calcul În acest context, citirea minții a apărut ca o metaforă capabilă să transmită capacitatea computerelor de a prezice comportamentele umane, dar și, și poate mai important, să confere noului mediu aura magică, inefabilă a fenomenelor supranaturale Potrivit istoricului religiei Egil Asprem, popularizarea conceptelor științifice poate fi înțeleasă ca un proces de „optimizare cognitivă”, atrăgând reprezentări bogate inferențial, cu capacitatea de a atrage atenția publicului Optimizarea cognitivă face ca conceptele să fie proeminente și memorabile în moduri comparabil cu conceptele religioase populare, „redând conceptele eficiente din punct de vedere lingvistic prin metaforă, alegorie și ajustări conceptuale ” Odată cu dezvoltarea tehnologiilor bazate pe computer care prezic și analizează comportamentele umane și stările de spirit, noțiunea de citire a minții a devenit o formă de ajustare conceptuală pentru a descrie diferite instrumente Am văzut cum citirea minții intră în reprezentări ale puterii algoritmilor Google sau Amazon, dar ideea computerelor de citire a minții este folosită și în contexte precum calculul afectiv, un domeniu din știința informatică care cuprinde Pagina din Amazon vă poate citi gândurile studiul și dezvoltarea dispozitivelor care recunosc și interpretează sentimentele umane În mod similar, aplicarea computerului la analiza datelor produse prin intermediul dispozitivelor de diagnosticare a fost prezentată prin ideea de citire a minții, deoarece tehnicile de scanare precum imagistica prin rezonanță magnetică (RMN) sunt folosit pentru a oferi informații despre sentimente și stări de spirit – cu perspectiva unei „lecturi mintale neconsensuale” îmbunătățite prin RMN, prezentată ca amenințare pentru viața privată și drepturile civile (p ) Taina Bucher a propus recent noțiunea de „imaginar algoritmic” pentru a descrie modul în care oamenii experimentează și dau sens interacțiunilor lor cu algoritmii în viața lor de zi cu zi Algoritmii sunt dispozitive de rezolvare a problemelor în software și cod, dar, așa cum David Beer subliniază în mod potrivit că ei „trebuie să fie înțeleși ca parte a lumii sociale pentru a înțelege puterea pe care o au de a modela viața de zi cu zi ” De fapt, algoritmii modelează tot felul de întâlniri culturale, din cărțile pe care le alegem să cumpărăm pentru filmele pe care decidem să le transmitem în flux pe Netflix, iar experiența de a avea un site web „prevăd” interesele noastre sau modelele de consum este familiară pentru mulți În acest context, conceptul de citire a minții face ca ideea algoritmilor de computer să fie insinuată în noștri gânduri mai puternice și mai amenințătoare A introdus în imaginarul algoritmic, sau cu alte cuvinte în modul în care percepem și înțelegem interacțiunile noastre zilnice cu tehnologiile de calcul actuale, un element care sfidează explicația tehnică, făcând aluzie la lumi supranaturale și magice Opacitatea tehnologiei a fost întotdeauna una dintre condițiile cheie care au consolidat asocierea acesteia cu supranaturalul și fantasticul Minunea noastră dinaintea spectacolelor unui magician de scenă este intrinsec legată de eșecul nostru de a înțelege mijloacele tehnice prin care magicianul își îndeplinește isprăvile Indiferent dacă știm că există un truc; opacitatea sa tehnică, cu ajutorul mizei în scenă de pe scena teatrului, deschide posibilitatea unei experiențe palpitante bazate pe fascinația noastră pentru supranatural și necunoscut În mod similar, faptul că proiectorul a fost ascuns de publicul Vederea din primele spectacole de film a oferit o oportunitate pentru interpretări supranaturale și magice ale puterilor iluzorii ale cinematografiei Tehnologiile de calcul aduc opacitatea tehnologiei la un alt nivel De fapt, așa cum s-a menționat în introducere, nici măcar informaticienii și programatorii nu sunt în măsură să urmărească stratificările software-ului și codului care duc la funcționarea efectivă a mașinii Acest lucru este și mai pronunțat în cazul tehnologiilor de învățare automată care folosesc rețele neuronale, care sunt utilizate pe scară largă în aplicațiile AI contemporane concepute de companii precum Amazon, Facebook, Google și Apple Rețelele neuronale, de fapt, funcționează prin modele statistice complexe a căror funcționare internă este adesea opaca De asemenea, din acest motiv, există, după cum mulți au observat, un element de înfiorare și de mirare în modul în care algoritmii ne informează viața de zi cu zi Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Asprem subliniază că o formă comună de optimizare cognitivă este înlocuirea explicațiilor cauzale complexe la nivel micro cu agenți individuali al căror rol este caracterizat prin limbajul intenționalității De exemplu, lucrările populare despre biologia moleculară prezintă genele ca agenți în activitatea de evoluție, traducând teorii complexe privind interacțiunea mecanică (p ) a regiunilor secvenței genomice în limbajul psihologiei intuitive Într-un mod similar, ideea că computerele citesc mințile pune computerele ca o agenție intenționată, ignorând complexitatea tehnicii prin care funcționează algoritmii și păstrând opacitatea tehnologiei de calcul Utilizarea conceptelor preluate din supranatural sau ocult, precum citirea minții, reprezintă în acest sens un model prin care se creează experiențe imaginative particulare ale algoritmilor, trecând de la opacitatea lor intrinsecă la deschiderea unor sfere ale imaginației care par la prima vedere a fi au puțin de-a face cu computerele În mod esențial, astfel de modele sunt încorporate în experiența noastră cu tehnologiile digitale și, prin urmare, ar trebui să fie considerate parte integrantă a naturii sociale a acestor tehnologii După cum spune Siva Vaidhyanathan în citatul de la începutul acestui capitol, „Google funcționează pentru noi pentru că pare să ne citească mințile – și într-un fel o face ” Concluzie Folosind o abordare de arheologie media, care presupune că figurația contemporană a media digitală este de înțeles doar printr-o săpătură în istoria media, acest capitol a aprofundat în istoria conceptualizărilor citirii minții de la sfârșitul secolului al XIX-lea pentru a lumina circumstanțele prin care această noțiune a devenit disponibil pentru descrierea și reprezentarea funcționării tehnologiilor de calcul Am susținut că a privi o astfel de istorie ne ajută să ne dăm seama de ce citirea minții este o noțiune capabilă să descrie fenomene atât de diferite și să se adapteze la contexte atât de diverse, de la parapsihologie la informatică Flexibilitatea interpretativă a acestui concept, deoarece explicațiile senzoriale și extrasenzoriale coexistau și în anumite cazuri chiar s-au amestecat unele cu altele, a permis citirii minții să definească o gamă largă de evenimente și tehnologii Important, chiar și atunci când ideea de citire a minții a fost folosită pentru a descrie tehnici și tehnologii care aparent nu aveau nimic de-a face cu facultățile extrasenzoriale sau supranaturale, conotația magică era încă prezentă, informând reprezentarea și imaginarul „tehnologiilor de citire a minții” precum computerele În timp ce acest capitol se concentrează pe cazul citirii minții, o dinamică similară caracterizează modul în care alte concepte cu conotații supranaturale sau religioase sunt folosite pentru a descrie mediile digitale Alegerea lui Hagelbarger de a numi mașina sa de joc SEER, în acest sens, sugerează că o săpătură arheologică a ideii de clarviziune și profeție ar putea fi la fel de revelatoare – poate chiar mai revelatoare – decât săpătura arheologică a calculatoarelor de citire a minții efectuată aici De fapt , folosim constant religios Pagina din Amazon vă poate citi gândurile și concepte supranaturale pentru a descrie tehnologiile digitale și nedigitale (p ); Privirea modului în care conceptele oscilează între diferite sensuri ajută la dezvăluirea originii și implicațiile unor astfel de utilizări Savanții din istoria mass-media au abordat subiectul imaginarului tehnologic printr-o varietate de abordări teoretice și critice Fie că este numită „imaginar”, „fantezii mediatice” sau „viziuni tehnologice” , această problemă ridică o serie de probleme și întrebări ale căror răspunsuri sunt complexe și adesea problematice Cum anumite forme de imaginar se încurcă cu tehnologii specifice si tehnici? Care este impactul imaginației în interacțiunile și experiențele de zi cu zi cu tehnologiile? Literatura despre supranatural și ocult ar putea oferi un indiciu util pentru abordarea unor astfel de întrebări Discutând despre statutul credințelor despre fenomene extraordinare, Peter Lamont a susținut recent că acestea sunt reglementate de un sistem de alegeri flexibile între diferite interpretări Cu alte cuvinte, atunci când observăm sau experimentăm ceva care sfidează explicația, cum ar fi interpretarea unui magician de scenă sau a unei ședințe spirituale, oscilăm între o serie de cadre interpretative potențiale pentru a da sens evenimentului În mod crucial, subliniază Lamont: urmând astfel firul explorărilor efectuate de autori clasici precum Goffman și Bateson — că cadrele diferite și concurente nu sunt strict alternative unele la altele, ci pot interacționa sau coexista în moduri complexe și semnificative Acesta este ceva care poate fi observat cu ușurință, de asemenea, în multe acte cotidiene, cum ar fi citirea unui ziar Cititorii pot interpreta o predicție despre viitoarea introducere a mașinilor zburătoare publicată într-un ziar ca o previziune potențial veridică despre tendințele viitoare, un produs al ficțiunii sau poate chiar o aluzie ironică la problemele politice actuale; ar putea fi, de asemenea, incerte între două sau mai multe dintre aceste explicații Abordarea lui Lamont asupra fenomenelor extraordinare este un instrument util pentru investigarea formării și impactului imaginarilor tehnologice Nu spre deosebire de fenomenele extraordinare, tehnologiile sunt obiecte caracterizate printr-o deschidere substanțială către diferite interpretări O astfel de deschidere oferă condițiile pentru apariția unor forme de imaginație și reprezentare care informează în multe feluri relația noastră cu tehnologia După cum arată cazul citirii minții, aceeași idee poate nu numai să descrie lucruri diferite, ci și să evoce posibilități imaginative diferite Ne-ar putea oferi o modalitate de a înțelege intuitiv funcționarea unei tehnologii și, în același timp, de a permite un joc de imaginație care presupune caracterul magic, supranatural al tehnologiei În acest sens ar trebui să luăm în considerare afirmația oarecum deconcertantă conform căreia „Amazon poate să-ți citească mintea” Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Nu;: ( ) Siva Vaidhyanathan, The Googliization of Everything (and Why We Should Worry) (Berkeley: University of California Press), ( ) Hazel Cills, „Amazon Can Read Your Mind”, Gawker, ianuarie , http://gawker com/amazon-can-read-your-mind- ( ) Charles Day „Mind-Reading Computers”, Computing in Science & Engineering , nr ( ): ( ) Vaidhyanathan, Googlizarea totul, ( ) Pentru o privire de ansamblu asupra arheologiei media, vezi Jussi Parikka, What Is Media Archaeology? (Cambridge, Marea Britanie: Polity Press, ); Erkki Huhtamo și Jussi Parikka, eds , Media Archaeology: Approaches, Applications, and Implications (Berkeley: University of California Press, ); Simone Natale, „Understanding Media Archaeology”, Canadian Journal of Communication , nr ( ): - ( ) Despre metodele și teoria istoriei conceptuale vezi Reinhart Koselleck, The Practice of Conceptual History: Timing History, Spacing Concepts (Stanford: Stanford University Press, ) ( ) Benjamin Peters, Digital Keywords (Princeton: Princeton University Press, ), xiv ( ) Despre domesticirea noilor tehnologii și relația acesteia cu narațiunea, imaginația și discursul a se vedea Simone Natale, „Unveiling the Biographies of Media: On the Role of Narratives, Anecdotes and Storytelling in the Construction of New Media's Histories,” Communication, Teoria , nr ( ): - , doi:l /comt l ( ) Susan Zieger, „Miss X, Telepathy and Affect at Fin de Siècle”, Victorian Literature and Culture , nr ( ): - , doi: / S Despre credințele supranaturale și distracțiile spectaculoase vezi și Simone Natale, Supernatural Entertainments: Victorian Spiritualism and the Rise of Modem Media Culture (University Park: Pennsylvania State University Press, ) ( ) Roger Luckhurst, The Invention of Telepathy: - (Oxford: Oxford University Press, ); Janet Oppenheim, The Other World: Spiritualism and Psychical Research in England, - (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ) ( ) Aceasta a fost, de exemplu, „ipoteza de lucru” la care sa ajuns inițial un comitet înființat în anii de către Societatea Americană de Cercetare Psihică (SPR) pentru a investiga fenomenul „transferului gândirii” Conform Pagina din Amazon vă poate citi gândurile raportul lor inițial, s-ar fi putut crede că „impresiile din mintea celor din jurul nostru ajung continuu la propriile noastre minți prin canale distincte de cele ale simțurilor, dar că formele de activitate cerebrală astfel instituite sunt atât de slabe în comparație cu cele care depind, direct sau indirect, de influențele care ajung la noi prin mecanismul senzorial obișnuit ” Henry Pickering Bowditch (Președinte) și colab , „Report of the Committee on Thought-Transference”, în Proceedings of the American Society for Psychical Research ( - ): ( ) Vezi, de exemplu, Joseph Jastrow, Fact and Fable in Psychology (Boston: Houghton Mifflin, ), - ; George M Beard, The Study of Muscle-Reading and Allied Nervous Phenomenas in Europe and America (New York: The New Sydenham Society, ); W F Barrett, „Citirea minții versus citirea mușchilor”, Nature , nr ( ): ( ) Despre dinamica popularizării acestei dezbateri, a se vedea Ilana Kushan, „Mind Reading: Literature in the Discourse of Early Victorian Phrenology and Mesmerism”, în Victorian Literary Mesmerism, ed Martin Willis și Catherine Wynne (Amsterdam: Rodopi, ), - ( ) „Recunoscând că s-a dovedit că citirea minții există ca fenomen, nu există nimic minunat, mistic sau ocult în acest sens Este pur și simplu un proces natural care se desfășoară sub o lege naturală despre care până acum știm puține ” William A Hovey, Mind-Reading and Beyond (Boston: Lee and Shepard Publishers, ), ( ) Roger Luckhurst, „Passages in the Invention of the Psyche: Mind-Reading in London, - ”, în Transactions and Encounters: Science and Culture in the Nineteenth Century, ed Roger Luckhurst și Josephine McDonagh (Manchester: Manchester University Press, ), - O deschidere similară față de interpretări diferite și, de asemenea, contrastante ale evenimentelor a fost tipică spectacolului de scenă al mesmeriștilor și mediumilor spirituali; vezi, despre aceasta, Natale, Supernatural Entertainments, , - ( ) Douglas Blackburn, Thought-Reading sau Modern Mysteries Explained (Londra: Field and Tuer, ) ( ) Hovey, Mind-Reading and Beyond, ( ) Peter Lamont a susținut că fluctuația dintre diferitele cadre interpretative este caracteristică modurilor prin care fenomenele extraordinare sunt înțelese și interpretate Peter Lamont, Credințele extraordinare: O abordare istorică a unei probleme psihologice (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ) Pagina din Amazon vă poate citi gândurile ( ) Joseph Banks Rhine, Extra-Sensory Perception (Boston: Bruce Humphries, ) ( ) Vezi Michael Pettit, The Science of Deception: Psychology and Commerce in America (Chicago: University of Chicago Press, ) Psihologul Joseph Jastrow folosește exemplul automatografului, un dispozitiv de înregistrare folosit pentru a detecta mișcările involuntare, pentru a ilustra modul în care funcționează citirea minții „senzoriale”: vezi Jastrow, Facts and Fable in Psychology, - ( ) Wiebe E Bijker, Of Bicycles, Bakelites, and Bulbs: Toward a Theory of Sociotechnical Change (Cambridge, MA: MIT Press, ); Trevor J Pinch și Wiebe E Bijker, „Construcția socială a faptelor și artefactelor: sau modul în care sociologia științei și sociologia tehnologiei ar putea beneficia unele de altele”, în Construcția socială a sistemelor tehnologice: noi direcții în sociologie şi Istoria tehnologiei, ed Wiebe E Bijker, Thomas Parke Hughes și Trevor J Pinch (Cambridge, MA: MIT Press), - ( ) Jonathan Sterne, The Audible Past: Cultural Origins of Sound Reproduction (Durham: Duke University Press, ) ( ) Stuart Cumberland, un cititor de minte care a devenit celebru în Londra de la sfârșitul secolului al XIX-lea prin spectacolele sale spectaculoase, a refuzat public, de exemplu, relatările supranaturaliste despre fenomenele sale Luckhurst, „Pasaje în invenția psihicului”, ( ) „Camera pentru înregistrarea mișcărilor oculare”, Brevetul SUA , eliberat la ianuarie ; „Aparatură pentru obținerea mărturisirilor penale și înregistrarea lor fotografică”, Brevetul SUA , emis la martie ( ) „Aparat pentru obținerea mărturisirilor penale” ( ) Pentru o istorie a cercetării AI, a se vedea Daniel Crevier, AI: The Tumultuous History of the Search for Artificial Intelligence (New York: Basic Books, ) ( ) Hamid R Ekbia, Artificial Dreams: The Quest for Non-Biological Intelligence (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ) ( ) Gerd Gigerenzer și Daniel G Goldstein, „Mind as Computer: Birth of a Metaphor”, Creativity Research Journal , nr - ( ): - , doi: / ( ) Sherry Turkle, The Second Self: Computers and the Human Spirit (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) C Dianne Martin, „The Myth of the Awesome Thinking Machine”, Communications of the ACM , nr ( ): - , doi: / Pe imaginarul AI vezi Simone Natale și Andrea Pagina din Amazon vă poate citi gândurile Ballatore, „Imagining the Thinking Machine: Technological Myths and Rise of Artificial Intelligence”, Convergence: The International Journal of Research into New Media Technologies, publicat online înainte de tipărire ( ): - , doi: / ; Stefano Bory și Paolo Bory, „I nuovi immaginari dell'intelligenza artificiale”, Im@go: A Journal of the Social Imaginary , nr ( ): - , doi: / ( ) David W Hagelbarger, „SEER, a Sequence Extrapolating Robot”, IRE Transactions on Electronic Computers ( ): - , doi: /TEC ( ) Bernard Dionysius Geoghegan, „Agenții istoriei: agenți autonomi și cripto-inteligență”, Interaction Studies , nr ( ): - , doi: / is geo Interesant este că în lucrarea „Computer Machinery and Intelligence”, în care a subliniat ideea testului Turing, Turing este îngrijorat de posibilitatea ca oamenii să comunice telepatic și sugerează că toată lumea ar trebui să fie amplasată în camere „protejate la telepatie” Chris Bernhardt, Turing's Vision: The Birth of Computer Science (Cambridge, MA: MIT Press, ), Pentru un cititor al discuțiilor Testului Turing, inclusiv scrieri cheie ale lui Alan Turing pe această temă, a se vedea Stuart Schieber, ed , The Turing Test: Verbal Behavior as the Hallmark of Intelligence (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Ekbia, Artificial Dreams, Pentru o examinare mai atentă a schimbărilor discursive și a analogiilor în cercetarea AI, a se vedea Natale și Ballatore, „Imagining the Thinking Machine”, - ( ) Geoghegan, „Agenții istoriei” ( ) Egil Asprem, „Cum pisica lui Schrodinger a devenit zombie”, Method & Theory in the Study of Religion , nr ( ): - , doi: / - ( ) Ibid , Pentru o perspectivă similară, vezi și conceptul memei al lui Richard Dawkins: Richard Dawkins, The Selfish Gene (Oxford: Oxford University Press, ) ( ) A se vedea, de exemplu, Rana El Kaliouby și Peter Robinson, „Mind Reading Machines: Automated Inference of Cognitive Mental States from Video”, IEEE International Conference on Systems, Man and Cybernetics ( ): , doi: /ICSMC și Michael Kai Petersen, Carsten Stahlhut, Arkadiusz Stopczynski, Jakob Eg Larsen și Lars Kai Hansen, „Smartphones Get Emotional: Mind Reading Images and Reconstructing the Neural Sources,” International Conference on A Intelligent Interaction ): - , doi: / - - - - Pe Pagina din Amazon vă poate citi gândurile calcul afectiv, vezi Rosalind W Picard, Affective Computing (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) A se vedea, de exemplu, Jan Stanley, „High-Tech 'Mind Readers' Are Latest Effort to Detect Lies”, ACLU, august , https://www aclu org/blog/high-tech -mind-readers-sunt-ultimele-eforturi-detecta-minciuni ( ) Taina Bucher, „The Algorithmic Imaginary: Exploring the Ordinary Affects of Facebook Algorithms,” Information, Communication & Society , nr ( ): - , doi: / X ( ) David Beer, Popular Culture and New Media: The Politics of Circulation (Houndmills, Basingstoke: Palgrave Macmillan, ), ( ) Blake Hallinan și Ted Striphas, „Recomanded for You: The Netflix Prize and the Production of Algorithmic Culture”, New Media & Society , nr ( ): - , doi: / ( ) În timpul, Descântecele moderne ( ) Murray Leeder, The Modern Supernatural and Beginnings of Cinema (Houndmills, Basingstoke: Palgrave Macmillan, ); Simone Natale, „The Cinema of Exposure: Spiritualist Exposés, Technology, and the Dispositif of Early Cinema”, Recherches sémiotiques/Semiotic Inquiry , nr ( ): - , doi: / ar ( ) A se vedea, printre altele, Wendy Hui Kyong Chun, Updating to Remain the Same: Habitual New Media (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Asprem, „Cum pisica lui Schrodinger a devenit zombie”, - ( ) Vaidhyanathan, The Googlization of Everything, Sublinierea mea ( ) Hagelbarger, „SEER, a Sequence Extrapolating Robot ” ( ) Patrice Flichy, The Internet Imaginaire (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Paul Young, The Cinema Dreams Its Rivals: Media Fantasy Films from Radio to the Internet (Minneapolis: University of Minnesota Press, ) ( ) Marita Sturken, Douglas Thomas și Sandra Ball-Rokeach, eds , Technological Visions: The Hopes and Fears That Shape New Technologies (Philadelphia: Temple University Press, ) ( ) A se vedea, în acest sens, Simone Natale și Gabriele Balbi, „Media and the Imaginary in History: The Role of the Fantastic in Different Stages of Media Change”, Media History , nr ( ): - , doi: / Pagina din Amazon vă poate citi gândurile ( ) Lamont, Credințele extraordinare ( ) Vezi Erving Goffman, Frame Analysis: An Essay on the Organisation of Experience (Cambridge, MA: Harvard University Press ) și Gregory Bateson, „A Theory of Play and Fantasy,” Psychiatric Research Reports ( ): - ( ) Lamont, Convingerile extraordinare Pagina din Teoria informației Soni Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării prinț: Prinț ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Teoria informațională a sufletului Spiritualism, tehnologie și science fiction Anthony Enns DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Acest capitol examinează asemănările dintre tehno-fanteziile promovate de mișcarea spiritistă modernă și afirmațiile făcute de oamenii de știință și ingineri contemporani cu privire la încărcarea conștiinței umane pe computere Susține că aceste asemănări ajută la explicarea de ce conceptele spiritualiste, cum ar fi supraviețuirea sufletului după moarte și posibilitatea comunicării cu spiritele fără trup, apar atât de frecvent în narațiunile science-fiction contemporane, care descriu adesea supraviețuirea personalităților umane ca subiecte virtuale în spațiul cibernetic Totuși, în loc să celebreze aceste posibilități spirituale, narațiunile științifico-fantastice reprezintă adesea experiența simulată ca o pierdere a adevăratei identități și a agenției care seamănă mai mult cu argumentele formulate de oponenții spiritismului în secolul al XIX-lea Conceptele spiritualiste rămân astfel relevante astăzi, deoarece ele continuă să servească drept limbaj comun pentru reprezentarea și criticarea efectelor noilor tehnologii informaționale Cuvinte cheie: inteligență artificială, spațiu cibernetic, nemurire digitală, teoria informației, încărcarea minții, science fiction, spiritism, tehnologie, realitate virtuală Mișcarea religioasă din secolul al XIX-lea cunoscută sub numele de spiritism modern se baza pe credința în posibilitatea comunicării tehnologice cu morții Această mișcare a început în , când surorile Fox au canalizat spiritele care răspundeau invitațiilor folosind secvențe codificate de „rap-uri”, iar istoricii subliniază adesea că această practică a fost direct inspirată de invenția contemporană a Pagina din Teoria informațională a sufletului telegrafia electrică, care a facilitat în mod similar comunicarea neîncarnată pe distanțe mari prin intermediul semnalelor codificate Dezvoltarea tehnologiilor optice, de scriere și de sunet a inspirat, de asemenea, alte practici spiritualiste, cum ar fi fotografia spiritelor, dactilografiarea spiritelor și mediumnitatea vocală directă, sugerând că spiritismul a fost o extrapolare imaginativă a puterilor aparent magice ale noilor tehnologii media Istoricii precum Werner Sollors susțin că spiritismul a reprezentat, de asemenea, o încercare de „sacralizare și de a găsi un sens transcendental în” aceste noi tehnologii, restabilind astfel un sentiment de unitate socială bazat pe spiritual, care era amenințat de forțele modernității Conform acestui argument, declinul mișcării la începutul secolului al XX-lea poate fi atribuit faptului că aceste tehnologii nu au mai evocat aceleași genuri de fantezii după ce au devenit o parte normală a vieții de zi cu zi Acest argument este cu siguranță convingător, dar este important de reținut că multe dintre conceptele centrale ale mișcării au reapărut mai târziu cu și mai multă forță la sfârșitul secolului al XX-lea Odată cu apariția tehnologiilor digitale și a noilor dezvoltări în știința creierului, de exemplu, oamenii de știință și inginerii au început să prezică eventuala (p ) fuziune a conștiinței cu mașinile, care aminteau diferitele interfețe minte-mașină pe care mediile spiritualiste le foloseau pentru a transcende limitări ale corpului fizic Dezvoltarea mediilor în rețea a dus, de asemenea, la formarea unor universuri digitale complexe și autosuficiente populate de avataruri virtuale și inteligențe artificiale, care semănau îndeaproape cu tipurile de spirite fără trup întâlnite în timpul ședințelor spiritualiste Ascensiunea calculatoarelor moderne a inspirat astfel multe dintre aceleași dorințe care au înconjurat ascensiunea noilor tehnologii media în secolul al XIX-lea, cum ar fi speranța că aceste tehnologii vor permite un fel de nemurire, oferind acces la un plan virtual al existenței populat de persoane lipsite de trup entități care ar continua să interacționeze cu cei vii În ciuda popularității pe scară largă a spiritismului, oamenii de știință și medicii din secolul al XIX-lea au respins această mișcare ca fiind frauduloasă și potențial periculoasă Istoricii discută de obicei despre patologizarea spiritismului în contextul genului, deoarece mediumii spirituali tind să fie femei, iar stările lor de transă erau adesea diagnosticate ca simptome de isterie neurologie, iar majoritatea neurologilor l-au diagnosticat ca un defect fiziologic sau o aberație De exemplu, frenologul american și om de știință speculativ James Stanley Grimes a susținut că stările de transă ale mediumilor spirituali au fost cauzate de anomalii în „partea superioară a creierului ” Neurologul american George Beard a descris în mod similar stările de transă ca o „boală a nervilor sistem” care a dus la o pierdere a autocontrolului și, potențial, chiar la dizolvarea sinelui prin transformarea mediumului într-un automat Respingerea spiritismului în rândul oamenilor de știință s-a bazat astfel pe credința lor în baza fiziologică a conștiinței Ca neurolog american Frederic Marvin a explicat că spiritismul era „o boală a creierului și nu a minții”, și asta Pagina din Teoria informațională a sufletului altfel ar fi imposibil de tratat: „Dacă aș fi obligat să prescriu minții ca entitate, mi-aș arunca brațele în disperare; Ar trebui să mă gândesc cât de curând să prescriu o apariție sau să administrez medicamente unei umbre ” La fel ca acești neurologi de la sfârșitul secolului al XIX-lea, criticii de la sfârșitul secolului al XX-lea au subliniat în mod similar importanța prezenței corporale într-un moment în care eul sau sufletul era din ce în ce mai înțeles ca informație pură Ascensiunea computerului modern a inspirat astfel multe dintre aceleași temeri care au înconjurat ascensiunea noilor tehnologii media în secolul al XIX-lea, cum ar fi teama că dezcorporarea ar putea amenința autonomia și integritatea subiectului individual Aceasta arată cum conceptele spiritualiste au îndeplinit istoric o funcție dublă, deoarece au fost folosite pentru a „sacraliza” noile tehnologii, precum și pentru a critica tehno-fanteziile care au informat producerea, promovarea și implementarea lor (p ) Prevalența continuă a conceptelor spiritualiste în discuțiile despre informatica modernă ajută, de asemenea, la explicarea apariției lor frecvente în science-fiction contemporană În timp ce scriitorii de science fiction rareori descriu computerul ca pe o tehnologie capabilă să faciliteze comunicarea cu morții, narațiunile science fiction întăresc adesea ideea de identitate umană ca tipare informaționale, înfățișând supraviețuirea personalităților umane ca entități fără trup în spațiul cibernetic Cu toate acestea, în loc să celebreze posibilitățile spirituale ale noilor tehnologii media, aceste narațiuni reprezintă mai des experiența simulată ca o pierdere a adevăratei identități și a agenției La fel ca oponenții spiritismului, așadar, scriitorii de science fiction subliniază în mod similar importanța prezenței corporale ca fundament al autonomiei individuale Spiritualismul rămâne astfel semnificativ atât pentru mass-media, cât și pentru istoria literară, deoarece continuă să servească drept limbaj comun pentru a descrie și critica efectele noilor tehnologii și impactul acestora asupra subiectivității umane Inteligența artificială, identitatea tiparului și transmigrarea tehnologică a sufletului Unul dintre cele mai timpurii exemple de persistență a conceptelor spiritualiste în discuțiile despre calculul modern a fost faimosul test pentru inteligența artificială al informaticianului englez Alan Turing Turing a descris pentru prima dată acest test în eseul său din „Computing Machinery and Intelligence”, în care a sugerat înlocuirea problemei dacă mașinile sunt sau nu capabile de gândire conștientă cu problema dacă mașinile sunt sau nu capabile să imite gândirea conștientă într-un mod convingător cale Acest ipotetic „joc de imitație” a implicat un subiect uman care era închis într-o cameră cu un teleimprimator care îi permitea să comunice cu o entitate nevăzută După ce a primit răspunsuri la diferite întrebări, subiectul a fost rugat să determine dacă această entitate nevăzută era o ființă umană sau o mașină „Testul Turing” semăna astfel cu o ședință spiritistă, în care participanții au încercat în mod similar să determine dacă un spirit invizibil era uman punând o serie de întrebări La fel ca spiritele care se presupune că s-au manifestat în timpul acestor ședințe, a fost descrisă și o inteligență artificială ca Pagina din Teoria informațională a sufletului o entitate neîncarnată care există pe un plan imaterial care poate fi accesat doar prin tehnologiile media Și la fel cum participanții la ședință au avut adesea dificultăți în a determina dacă mesajele primite de la spirite ar putea fi considerate dovezi ale unei prezențe autentice, la fel și oamenii de știință și inginerii au avut adesea dificultăți în a determina dacă răspunsurile primite de la mașini ar putea fi considerate dovezi ale inteligenței autentice Aceste două fenomene erau similare din punct de vedere structural, cu alte cuvinte, (p ) pentru că au postulat că nu există nicio diferență esențială între identitate și informație sau între inteligența reală și inteligența simulată, ceea ce făcea efectiv ca oamenii să nu se distingă de mașini Luând în considerare diferitele obiecții care ar putea fi formulate pentru a respinge propunerea sa, Turing a susținut că s-ar putea gândi la mașinile inteligente ca fiind înzestrate cu un suflet și a adăugat că aceasta „nu ar fi uzurparea ireverentă a puterii [lui Dumnezeu] de a crea suflete, orice mai mult decât suntem în procrearea copiilor: mai degrabă suntem, în ambele cazuri, instrumente ale voinței Sale, oferind conace pentru sufletele pe care El le creează ” În timp ce Turing a recunoscut astfel că unii cititori ar putea găsi deranjantă propunerea sa – în special cei cu o puternică religie religioasă credințe – el a încercat să-i consoleze pe acești cititori încadrându-și argumentul în termenii unei viziuni religioase asupra lumii și chiar a sugerat că un corolar religios pentru inteligența artificială ar putea fi găsit în noțiunea creștină de „transmigrare a sufletelor ” Testul Turing astfel ilustrează îmbinarea conceptelor spiritualiste și a tehnologiei moderne de calcul, care împărtășesc premisa comună că personalitatea umană poate fi identificată și autentificată pe baza transmiterii informațiilor mai degrabă decât a prezenței corporale Această idee a fost popularizată în anii de teoria informației și cibernetica, care s-au bazat în mod similar pe ideea că nu există o diferență esențială între comunicarea umană și cea a mașinilor După cum a explicat matematicianul american și fondatorul ciberneticii Norbert Wiener în cartea sa din The Human Use of Human Beings, „funcționarea fizică a individului viu și funcționarea unora dintre mașinile de comunicare mai noi sunt exact paralele ” Ca și Turing, Wiener, de asemenea, a luat în considerare implicațiile religioase ale acestei teorii În cartea sa din , God and Golem, de exemplu, el a susținut că „presupusa creație de către Dumnezeu a omului și a animalelor, nașterea ființelor vii în funcție de felul lor și posibila reproducere a mașinilor fac parte din aceeași ordine de fenomene ” Dacă oamenii și mașinile sunt interschimbabile, cu alte cuvinte, atunci crearea vieții este comparabilă cu crearea mașinilor Și dacă mașinile sunt capabile să creeze alte mașini, atunci sistemele nevii posedă efectiv aceeași putere creatoare ca și Dumnezeu Wiener a mai susținut că aceste acte de creație ar putea avea loc la distanță, deoarece necesită doar transmiterea de informații: „Mașina poate genera mesajul, iar mesajul poate genera o altă mașină ” Același principiu aplicat ființelor umane, ca și personalitățile umane ar putea fi, de asemenea, convertite în informație și transmise prin canale media: „Este Pagina din Teoria informațională a sufletului posibil din punct de vedere conceptual ca o ființă umană să fie trimisă pe o linie telegrafică ” Implicațiile religioase ale acestor idei au fost profunde, deoarece nu numai că au estompat granițele dintre oameni și mașini, ci și au conceput sufletul ca un model informațional care ar putea fi digital (p ) scanate, stocate și transmise practic oriunde, indiferent de locația corpului în timp și spațiu Ideea sufletului ca tipar informațional a condus curând la viziuni utopice de eliberare corporală În eseul său din „Today's Computers, Intelligent Machines and Our Future”, de exemplu, roboticianul canadian Hans Moravec a susținut că capacitatea de procesare a computerelor este comparabilă cu cea a creierului uman și că, prin urmare, este posibil să se transfere conștiința umană direct pe un hard diskul computerului Acest lucru nu numai că ar spori inteligența umană, deoarece le-ar permite oamenilor să comunice, să reacționeze și să gândească de o mie de ori mai repede, dar ar permite, de asemenea, oamenilor să fie transmise prin canalele media ca „pachete de informații”, ceea ce ar oferi un fel de neîncarnat nemurire: Programul poate fi copiat și pe un mediu de stocare a informațiilor inactiv, cum ar fi bandă magnetică În cazul în care mașina pe care o locuiți este fatal, o copie de acest fel poate fi citită într-un computer neprogramat, rezultând un alt tu, minus amintirile acumulate de când a fost făcută copia Făcând copii frecvente, conceptul de moarte personală ar putea deveni practic lipsit de sens Moravec a extins această idee în cartea sa din Mind Children, care a prezis în mod similar că în curând va fi posibil să se creeze o copie digitală a minții folosind o „scanare a creierului de înaltă rezoluție” Moravec a concluzionat astfel că „esența unei persoane” ” este „modelul și procesul care se desfășoară în capul [acei persoane]” mai degrabă decât „mașina care susține acel proces”, iar această esență ar fi păstrată atâta timp cât tiparul este păstrat El a prezis, de asemenea, că computerele vor permite în cele din urmă învierea „tuturor locuitorilor din trecut ai pământului” prin crearea de simulări ale unor oameni care au murit deja Asemenea spiritiştilor, cu alte cuvinte, Moravec a conceput identitatea umană ca un model informaţional care putea fi păstrat în permanenţă, împreună cu restul al umanității, într-un spațiu virtual de date care putea fi accesat de tehnologiile media În eseul ei din „Mind Is a Leaking Rainbow”, pionierul realității virtuale Nicole Stenger a susținut cu entuziasm afirmația lui Moravec conform căreia descărcarea personalităților umane va face pe toți nemuritori și chiar ea a evocat metafore religioase descriind aceste personalități descărcate drept îngeri: „Vom toți deveniți îngeri și pentru eternitate!” Această idee a stat și la baza cărții din a fizicianului american Frank Tipler, The Physics of Immortality, care descria în mod similar identitatea umană ca un model informațional care putea fi descărcat pe un computer și prezis (p ) că viitoarele computere Pagina din Teoria informațională a sufletului ar avea suficientă putere pentru a simula toți locuitorii din trecut ai Pământului La fel ca Stenger, Tipler a încadrat și aceste idei în contextul unei viziuni religioase asupra lumii: Aquino (în urma lui Augustin) a definit sufletul ca fiind „forma de activitate a corpului” În limbajul aristotelic, cauza formală a unei acțiuni este cauza abstractă, spre deosebire de cauzele materiale și eficiente Pentru un computer, programul este cauza formală, în timp ce cauza materială este proprietățile materiei din care este făcut computerul, iar cauza eficientă este deschiderea și închiderea circuitelor electrice [de asemenea] credea că sufletul are două facultăți: intelectul agent (intellectus agens) și intelectul receptiv (intellectus possibilis), primul fiind capacitatea de a dobândi concepte, iar cel de-al doilea fiind capacitatea de a reține și utiliza conceptele dobândite Distincții similare se fac în teoria calculatoarelor: regulile generale privind prelucrarea informațiilor codificate în procesorul central sunt analoge intelectului agent; programele codificate în RAM sau pe bandă sunt analoge ale intelectului receptiv Mai mult, cuvântul „informație” provine din noțiunea de „formă” a lui Aristotel-Aquino: suntem „informați” dacă intelectului receptiv se adaugă noi forme Chiar și din punct de vedere semantic, teoria informațională a sufletului este aceeași cu teoria Aristotel-Aquino Tipler a explicat astfel natura sufletului în termeni media-tehnologici, iar implicația mai mare a acestei teorii a fost că conceptul de identitate-model era o descriere corectă din punct de vedere tehnic a noțiunii creștine despre suflet și că învierea morților prin computere nu a fost o metaforă religioasă, ci mai degrabă o descriere precisă din punct de vedere științific a evenimentelor viitoare Această îmbinare a spiritismului și a calculației moderne și-a atins realizarea finală în dezvoltarea spațiului cibernetic – un mediu virtual, în rețea, în care entitățile fără trup se puteau întâlni și interacționa ca informație pură În introducerea sa în antologia din Cyberspace: First Steps, teoreticianul arhitectural american Michael Benedikt a trasat visul ciberspațiului înapoi la noțiunea de „Orașul Ceresc, noul Ierusalim al cărții Apocalipsa” , care era și o utopie arhitecturală care a existat doar în imaginație: Orașul Ceresc este de două ori imaginar: o dată, în sens convențional, pentru că nu este actual, ci încă o dată pentru că chiar dacă ar deveni actual, pentru că este informație, ar putea intra în existență (p ) doar ca o realitate virtuală, adică, pe deplin, doar „în imaginație” Imaginea Orașului Ceresc, de fapt, este o viziune religioasă asupra spaţiului cibernetic Benedikt a identificat astfel paralelele dintre noțiunea spiritualiștilor despre viața de apoi ca spațiu conceptual în care tot ceea ce este imaginat este făcut manifest și spațiul cibernetic ca spațiu interactiv și mutabil în care utilizatorii sunt Pagina din Teoria informațională a sufletului capabile să-și manifeste propriile fantezii Cartea din a scriitoarei australian Margaret Wertheim The Pearly Gates of Cyberspace a susținut în mod similar că spațiul cibernetic reprezintă o nouă versiune a raiului creată de oameni, mai degrabă decât de Dumnezeu, care a umplut un gol spiritual în viața modernă: „Este o reambalare a vechii idei de Rai, dar într-un format laic, sancționat din punct de vedere tehnologic ” Eseul din al scriitorului ocult australian Nevill Drury „Magic and Cyberspace” a susținut, de asemenea, că ciberspațiul era în mod inerent magic datorită capacității sale de a manifesta imaginația și „nu este o surpriză, atunci, că neopăgânii și ocultiștii de toate descrierile s-au grăbit să îmbrățișeze internetul ” Eseul din al savantului american de religie Hugh Urban „The Medium Is the Message in the Spacious Present” a făcut un punct similar cu privire la ascensiunea de la sfârșitul secolului al XX-lea „ cultele computerelor” precum Heaven's Gate, care „a folosit în mod elaborat limbajul computerelor și al spațiului cibernetic pentru a-și articula ideile religioase, descriind creierul ca „hard-disk” și sufletul ca „software” ” Retorica care înconjura spațiul cibernetic a fost astfel înrădăcinată în concepte spiritualiste, deoarece reprezenta fuziunea supremă a tehnologiei și religiei Criticii au subliniat adesea că aceste tehno-fantezii cu influențe religioase erau destul de periculoase De exemplu, eseul din al lui Allucquere Rosanne Stone „Will the Real Body Please Stand Up?” a susținut că aceste idei nu erau doar iresponsabile din punct de vedere politic, ci fundamental greșite: „Oricât de virtual ar deveni subiectul, există întotdeauna un corp atașat S-ar putea să fie în altă parte – și acel „altul unde” poate fi un punct de vedere privilegiat – dar conștiința rămâne ferm înrădăcinată în fizic ” Eseul din al lui Vivian Sobchack „New Age Mutant Ninja Hackers” a descris în mod similar hype-ul din jurul spațiului cibernetic ca fiind „o încercare potențial periculoasă și tulburător de greșit calculată de a scăpa de condițiile materiale și de politica specifică care au un impact asupra fragmentării sociale actuale a culturii americane, asupra mortalității esențiale a corpului și asupra fragilității crescânde a planetei ” Cartea lui David F Noble din , The Religion of Technology a recomandat că „ne dezabuzăm de înclinațiile noastre moștenite de altă lume în pentru a îmbrățișa din nou singura noastră existență pământească”, și cartea lui Erik Davis din , Techgnosis, îi îndemna în mod similar cititorii să nu confunde „posibilitățile tehnologice cu cele sociale sau spirituale” Poate cel mai vocal critic (p ) al acestor tehno- fanteziile a fost N Katherine Hayles, a cărei carte din , How We Became Posthuman, a cerut o nouă înțelegere a identității „postumane” sau „cyborg”, care a fost ferm întemeiată în lumea materială: Visul meu este o versiune a postumanului care îmbrățișează posibilitatea tehnologiilor informaționale fără a fi sedus de fantezii de putere nelimitată și de nemurire fără trup, care recunoaște și celebrează finitudinea ca o condiție a ființei umane și care înțelege că viața umană este încorporată în o lume materială de mare complexitate, una de care depindem pentru supravieţuirea noastră continuă Pagina din Teoria informațională a sufletului La fel ca susținătorii spiritismului de la sfârșitul secolului al XIX-lea, prin urmare, ciberentuziaștii de la sfârșitul secolului al XX-lea au fost criticați pentru că încurajau o retragere solipsistă de realitate care ar putea duce la pierderea autonomiei și chiar la dizolvarea sinelui, iar adversarii adesea a insistat asupra necesității de a păstra o anumită noțiune de întruchipare ca o condiție prealabilă pentru identitatea individuală și agenție Tehno-vrăjitoria, simulatoarele de personalitate și tărâmul virtual al morților Cartea Apocalyptic AI a lui Robert Geraci din a susținut că prevalența conceptelor spiritualiste în discuțiile despre computerul modern a fost condusă în primul rând de scriitorii de science fiction, care au căutat să investească aceste noi tehnologii cu o semnificație spirituală Potrivit lui Geraci, science-fiction a fost deosebit de eficientă nu numai pentru că a fost populară în rândul oamenilor de știință și ingineri, ci și pentru că „transmite idei religioase chiar și acelor oameni reticenti să le accepte și le acceptă în mintea acelor oameni care sunt deja credincioși din punct de vedere religios ” Astfel, science fiction „deseori se învecinează sau chiar trece peste granița religiei”, ceea ce „poate afecta modul în care oamenii de știință practică ” Eseul lui Peter Pels din „Amazing Stories: How Science Fiction Sacralizes the Secular” a susținut în mod similar că Subgenul cyberpunk al science-fiction „a ajutat la crearea unei imaginații populare în care tehnologia digitală șterge distincțiile dintre religie, magie și știință și/sau tehnologie ” Narațiunile Cyberpunk „au reinventat astfel „religia” pentru a se potrivi cu experiențele seculare ale oamenilor moderni” în același mod în care spiritismul a „sacralizat” noile tehnologii în secolul al XIX-lea Deși este adevărat că aceste narațiuni se bazează adesea pe teme și metafore religioase – în special atunci când descriu natura aparent magică a inovațiilor tehnologice (p ) – este nu neapărat adevărat că ele susțin concepte spiritualiste Așa cum criticii au contestat adesea afirmațiile pasionaților cibernetici, scriitorii de science fiction au respins adesea ideea sufletului ca model informațional și au reafirmat în schimb valoarea experienței întruchipate ca bază pentru autonomia și integritatea subiectului individual Una dintre cele mai timpurii reprezentări literare ale spațiului cibernetic poate fi găsită în romanul lui Vernor Vinge din True Names, care descrie un viitor în care o interfață creier-calculator (cunoscută sub numele de „portal”) oferă o legătură neuronală directă la o rețea globală de calculatoare Un grup de hackeri pot crea apoi o lume virtuală a fanteziei (cunoscută sub numele de „celălalt plan”), în care își asumă identități alternative ca „vrăjitori” și fac „vrăji” folosind diverse programe de calculator Astfel, acești hackeri „trăiesc într-o lume la fel de maleabilă precum imaginația umană” , dar vrăjile pe care le aruncă în această lume virtuală au și puterea de a afecta sistemele informatice din lumea reală La începutul narațiunii, unul dintre acești hackeri, „Dl Slippery”, este recrutat de FBI pentru a urmări un alt hacker, „Poștașul”, care preia sistematic controlul „celălalt avion” și ale cărui activități încep să se manifeste și în lumea reală El este responsabil pentru o revoluție în Venezuela, de exemplu, care a fost Pagina din Teoria informațională a sufletului conceput pentru a arăta că „controlul datelor și a serviciilor de informații ar putea fi folosite pentru a prelua controlul politic permanent asupra unui stat ” Dl Slippery își unește apoi forțele cu un alt hacker, „Erythrina”, și li se oferă acces la mainframe guvernamentale care le permit să le crește inteligența și, prin urmare, crește puterea „vrăjilor” lor Pe măsură ce puterea lor de procesare crește, ei determină că Mailman a ucis un alt hacker, „DON MAC”, și l-a înlocuit cu un „simulator de personalitate” Erythrina realizează, de asemenea, că Mailman-ul este de fapt o inteligență artificială renegată care intenționează să folosească „șantajul nuclear pentru a aduce restul lumii în ordine ” Hackerii reușesc în cele din urmă să-l învingă pe Mailman și, în acest proces, Erythrina învață cum să încarce conștiința ei în „celălalt plan” și devin o entitate nemuritoare, fără trup După cum îi explică ea domnului Slippery: „Mi-am dat seama cum aș putea adapta nucleul de bază pentru a accepta orice personalitate de intrare Nuezul crește într-o adevărată Erythrina, care sunt și eu cu adevărat Când acest corp moare Încă voi fi, și încă poți să-mi vorbești ” La sfârșitul poveștii, domnul Slippery o imaginează ca pe un „înger” care veghează asupra lumii din ceruri și speculează că aceasta ar putea fi următoarea etapă în evoluția umană: „Fiecare rasă trebuie să ajungă în acest punct al istoriei sale Procesoarele au continuat să devină mai rapide, amintirile tot mai mari Ceea ce acum avea nevoie de resursele unei planete ar fi într-o zi deținut de toată lumea ” Novela lui Vinge combină astfel spiritismul și tehnologia, concepând identitatea umană ca un model informațional care ar putea fi descărcat pe un hard disk de computer și înfățișând spațiul cibernetic ca un (p ) ) mediu virtual, în rețea, locuit de entități nemuritoare, fără trup, care sunt descrise în termeni explicit religioși Nuvela lui Vinge a atras atenția pionierului inteligenței artificiale Marvin Minsky, care a scris o postfață pentru cea de-a doua ediție în , care l-a lăudat pe Vinge pentru că a echivalat inteligența umană cu cea a mașinilor – o idee care a devenit ulterior fundamentul cărții lui Minsky din The Society of Mind Geraci a remarcat, de asemenea, că novela lui Vinge era citită obligatorie în rândul studenților în inteligența artificială de la Universitatea Carnegie Mellon în anii și a concluzionat că trebuie să fi avut o influență extraordinară asupra muncii lor: „Studenții pot fi o comunitate impresionabilă, așa că profesorii susțin o anumită știință povești de ficțiune ar putea avea un efect profund asupra modului în care studenții absolvenți își desfășoară viitoarele cariere ” Pionierul realității virtuale Mark Pesce a susținut în mod similar că mulți ingineri, inclusiv el însuși, „și-au dedicat carierele profesionale pentru a realiza viziunea lui Vinge”, așa cum novela sa i-a inspirat „să revizuiește munca lor și se reorientează către scopurile pe care le-a descris ” Cu toate acestea, Pesce a recunoscut, de asemenea, că transformările culturale descrise în novela lui Vinge ar „produce o revoluție în lumea reală, o revoluție pe care el o consideră în mod necesar catastrofală ” novela prezice clar dezvoltarea unui mediu virtual, în care utilizatorii anonimi creează identități alternative care posedă puteri aparent magice, ilustrează și potențiala amenințare pe care această tehnologie o reprezintă pentru mediul material datorită faptului că Pagina din Teoria informațională a sufletului hackerii și inteligența artificială sunt forțați să acceseze sisteme de apărare în rețea care aduc lumea reală în pragul distrugerii totale În loc să susțină decizia Erythrinei de a-și descărca conștiința, transmigrarea tehnologică a sufletelor pare să reprezinte și o potențială amenințare pentru viitorul umanității, care este tocmai preocuparea pe care domnul Slippery o articulează în pasajul final În loc să interpretăm romanul lui Vinge ca pe o viziune utopică a spațiului cibernetic care a susținut activ aplicațiile spiritualiste ale cercetării computerizate, ar fi mai corect să o interpretăm ca pe un avertisment asupra pericolelor neglijării mediului material sau a reducerii conștiinței la informație pură, ceea ce ar putea rezulta în sfârşitul rasei umane Prin urmare, rămâne oarecum neclar de ce novela lui Vinge ar fi fost citită obligatorie în rândul studenților cu inteligență artificială și este chiar posibil să fi fost atribuită mai degrabă o critică etică a unei astfel de cercetări decât un scop aspirațional Termenul „ciberspațiu” a fost inventat de autorul de science fiction William Gibson în romanul său din Neuromancer, în care este descris ca „o halucinație consensuală” care este „experimentată zilnic” de miliarde de oameni prin simulări computerizate Cu alte cuvinte, spațiul cibernetic reprezintă un fel de vis colectiv care este trăit printr-o interfață tehnologică, la fel ca (p ) pseudo-realitățile generate de media care au fost accesate în timpul ședințelor spiritualiste Experiența călătoriei prin spațiul cibernetic este, de asemenea, descrisă ca o experiență în afara corpului, la fel ca stările de transă experimentate de mediumii spirituali Într-adevăr, hackerii sunt adesea descriși ca ființe liminale care există în pragul dintre două lumi, iar unii dintre ei chiar își exprimă disprețul față de corpurile lor fizice Protagonistul romanului, de exemplu, este un hacker pe nume Case al cărui creier a fost sabotat de un angajator anterior astfel încât nu poate accesa spațiul cibernetic: „Pentru Case, care a trăit pentru exultarea fără trup a spațiului cibernetic, a fost Toamna Case a căzut în închisoarea propriei cărni ” Prin urmare, la prima vedere, reprezentarea romanului a spațiului cibernetic ar părea să întărească pretențiile pasionaților cibernetici, deoarece este descris ca un mediu virtual în care oamenii sunt capabili să scape de limitările trupurilor lor fizice și obțin un fel de nemurire fără trup ca informație pură În timp ce se află în spațiul cibernetic, Case întâlnește și numeroase simulatoare de personalitate copiate de la oameni morți „Dixie Flatline”, de exemplu, este un hacker mort care continuă să existe ca personalitate ROM și nu poate spune dacă este o ființă umană reală Mai târziu, în roman, Case întâlnește și o copie a iubitei sale moarte, Linda, care a nicio amintire despre moartea ei și crede cu adevărat că ea este încă în viață Spațiul cibernetic găzduiește, de asemenea, mai multe inteligențe artificiale, care sunt descrise în mod repetat ca „fantome” , iar Case descoperă în cele din urmă că una dintre ele, cunoscută sub numele de „Neuromancer”, a fost responsabil pentru crearea simulării iubitei sale Construind un mediu virtual și populându-l cu copii ale oamenilor morți, Neuromancer înviază efectiv morții, care este tocmai sensul numelui său: „Neuro din nervi, Pagina din Teoria informațională a sufletului poteci de argint Romantic Necromant Caliez morții Dar nu, prietene Eu sunt morții și pământul lor ” Ca și Moravec și Tipler, prin urmare, Gibson descrie în mod repetat ciberspațiul și entitățile fără trup care îl locuiesc în termeni explicit spiritualiști Stone a criticat romanul lui Gibson pentru că, la fel ca „lucrarea cercetătorilor în spațiul cibernetic”, acesta „presupune că corpul uman este „carne” – învechit, de îndată ce conștiința însăși este încărcată în rețea ” Geraci a criticat în mod similar romanul pentru că „ gloriifică spațiul cibernetic și ridică în derâdere „spațiul de carne” în care locuiesc toată lumea, cu excepția hackerilor ” Deși așa se simte cu siguranță Case la începutul romanului, narațiunea lui Gibson nu susține neapărat această viziune La finalul romanului, de exemplu, Neuromancer îl invită pe Case să rămână în mediul virtual alături de iubita lui: „Dacă femeia ta este o fantomă, ea nu știe Nici tu nu o vei face ” Case are astfel alegerea de a deveni el însuși un spirit lipsit de trup – o alegere care ar fi, probabil, atrăgătoare pentru un hacker care își vede corpul fizic ca pe o „închisoare” – totuși el imediat (p ) refuză, alegând în schimb să rămână întruchipată Când își dă seama că nu este altceva decât un tipar informațional, Dixie Flatline alege în mod similar să-și abandoneze existența virtuală și îi cere lui Case să-l ștergă Linda este, de asemenea, descrisă ca un pion fără minte, la fel ca DON MAC, care nu are gânduri sau sentimente independente Deși romanul ilustrează transformările radicale posibile de noile tehnologii media și capacitatea lor de a acorda utilizatorilor un fel de nemurire neîncarnată ca informație pură, el subliniază, de asemenea, ideea că conștiința nu poate fi niciodată complet divorțată de corp și că personalitățile descărcate sunt în esență identități contrafăcute cărora le lipsește orice adevărat simț al identității și al agenției Ideea că personalităților descărcate li s-ar acorda o existență nemuritoare, neîncarnată este ilustrată și în romanul lui Greg Egan din , Permutation City, în care copiile virtuale ale personalităților umane au devenit obișnuite și chiar li se acordă aceleași drepturi legale ca și oamenii fizici, totuși acest roman în mod similar provoacă tehno-fanteziile entuziaștilor cibernetici, sugerând că ar putea exista ceva îngrozitor în experiența de a fi copiat Când prima copie este creată în , de exemplu, se simte ca și cum a fost „îngropat de viu” și insistă imediat să fie ștearsă, la fel ca Dixie Flatline Naratorul observă, de asemenea, că personalitățile copiate au o tendință puternică de a se angaja sinucidere Prin urmare, în loc să promoveze ideea de transmigrare și înviere tehnologică, romanul lui Egan pune mai des sub semnul întrebării privilegiarea identității tiparului față de identitatea corpului și sugerează că conștiința umană poate fi de fapt dependentă de întruchiparea fizică Romanul abordează această problemă contrastând două poziții opuse în ceea ce privește personalitățile copiate Prima poziție este articulată de Thomas Riemann, un executiv corporativ care își descarcă personalitatea înainte de a muri, astfel încât să poată continua să-și dirijeze compania din spațiul cibernetic Riemann alege să descarce Pagina din Teoria informațională a sufletului personalitatea sa pentru că crede că copiile nu diferă cu nimic de ființele umane vii: „Copia ar supraviețui, și-ar trăi viața pentru el Acest trup a fost întotdeauna sortit să piară; acceptase asta cu mult timp în urmă Moartea a fost dizolvarea ireversibilă a personalității; aceasta nu a fost moartea, a fost o vărsare a pielii ” Riemann își concepe astfel personalitatea ca un tipar informațional și își vede corpul ca pe o cochilie goală pe care personalitatea sa o locuiește temporar Această poziție este exprimată și de Paul Durham, un informatician care își descarcă personalitatea pe hard diskul unui computer pentru a înțelege experiența de a fi o copie În urma acestui experiment, Durham devine convins că personalitățile descărcate nu sunt diferite de oamenii vii, deoarece posedă și (p ) conștiință de sine Riemann și Graham echivalează astfel identitatea cu mintea și văd corpul ca nimic mai mult decât un vas pământesc Pentru că își percepe conștiința de sine ca fiind continuă și fluidă, Durham ajunge la concluzia că conștiința constă din informații sau „praf” care sunt împrăștiate în timp și spațiu, ceea ce îl face să se întrebe dacă se află chiar în hardware-ul computerului: Evenimentele împrăștiate care au format experiența mea au avut o consistență internă la fel de reală ca și consistența în acțiunile computerelor Și poate că computerele nu au furnizat totul Din ce eram făcut, când procesoarele nu mă descriu? Bine este un univers mare Mult praf să fiu eu O mulțime de evenimente – nimic de-a face cu computerele tale, poate nimic de-a face cu planeta sau epoca ta – din care să construiești zece secunde de experiență Această speculație îi sugerează lui Durham că un întreg univers virtual ar putea exista la infinit fără hardware, ceea ce el își propune să creeze Universul său virtual reprezintă astfel o îmbinare a spațiului cibernetic și noțiunea spiritualistă a vieții de apoi, deoarece nu este doar populat de entități nemuritoare, neîncarnate, ci este și situat pe un plan invizibil, imaterial al existenței, care este complet independent de hardware-ul de pe pe care a fost depozitat inițial Ideile lui Riemann și Durham reflectă și întăresc astfel afirmațiile făcute de entuziaști cibernetici precum Moravec și Tipler Cu toate acestea, multe dintre celelalte personaje resping ideea de identitate-model Francesca, de exemplu, este la un pas de moarte, dar încă refuză să se copieze: „Cred că Copiile sunt inteligente Pur și simplu nu aș spune că sunt „aceeași persoană cu” persoana pe care s-au bazat Am propriul meu sentiment — chiar acum — despre cine sunt sunt și nu include o copie a mea, rulată la un moment dat în viitorul nedefinit ” Afirmând granițele propriei identități, Francesca își concepe astfel sinele conștient ca un întreg întruchipat Această poziție este susținută și de Daniel Lebesgue, autorul unei piese intitulate Solipsist Nation, care spune povestea unei copii „care ajunge să devină literalmente o întreagă societate și Pagina din Teoria informațională a sufletului cultura însuși ” Spre deosebire de Francesca, totuși, Lebesgue încurajează copiile să accepte că nu mai sunt oameni, deoarece pierderea întrupării fizice are ca rezultat permeabilitatea identității David Hawthorne, un fan al operei lui Lebesgue, încearcă să îmbrățișeze această idee dându-și un nou nume după ce este copiat Copia lui, care se numește „Peer”, speculează, de asemenea, dacă este aceeași persoană: (pag ) A rămas un nucleu; anumite valori, anumite răspunsuri emoționale, anumite sensibilități estetice supraviețuiseră nevătămate acestor tranziții A fost acel nucleu de invariante – și firul mai mult sau mai puțin neîntrerupt al memoriei – suficient? Oare David Hawthorne, cu un alt nume, a atins nemurirea pentru care plătise? Sau murise undeva pe drum? Nu a fost nici un raspuns Cel mai mult care se putea spune, în orice moment, era că a existat cineva care știa – sau credea – că fusese cândva David Hawthorne La finalul romanului, Peer decide să se transforme într-un milion de entități diferite, întrucât nu se mai consideră o identitate unitară: „Ce am devenit, deja? O serie nesfârșită de oameni legate între ele de cel mai slab fir al memoriei De ce să le ținem răspândite în timp? De ce să continuați să pretindeți că există o singură persoană „adevărată”, care suportă toate acele schimbări arbitrare?” Peer devine astfel „națiunea solipsistă” descrisă în piesa lui Lebesgue: el nu mai este un individ, ci mai degrabă o întreagă societate Spre deosebire de Riemann și Durham, cu alte cuvinte, aceste personaje susțin că conceptul de identitate-model duce în cele din urmă la dizolvarea sinelui În timp ce aceste două poziții rămân în tensiune în cea mai mare parte a romanului, finalul susține în mod clar această din urmă poziție, deoarece Durham recunoaște în cele din urmă diferențele dintre sinele său original și copia sa Când descoperă că universul său virtual este în pragul colapsului, de exemplu, suferă o pierdere a credinței și ia în considerare sinuciderea Colega lui, Maria, îl îndeamnă să continue prin reconfigurarea personalității: „Ai puterea de a alege exact cine ești Dacă nu vrei ca greutatea trecutului tău să te zdrobească atunci nu-l lăsa!” Când Durham urmează sfatul ei, modificând datele care alcătuiesc personalitatea lui astfel încât să vrea să trăiască în continuare, Maria se întreabă: „Dacă s-ar fi reconstruit singur cât a rămas din bărbatul pe care îl cunoscuse? Dacă și-ar fi acordat rezistență transumană sau ar fi murit Unde era linia?” Astfel, romanul subliniază în mod repetat ideea că copiile nu sunt la fel cu originalele lor, deoarece modelele informaționale sunt în mod inerent nefixate, nelimitate și infinit mutabile Hayles a descris Permutation City drept „o carte pe care iubesc să o urăsc pentru că provoacă aproape tot ceea ce credeam că știu despre materialitate ” În special, Pagina din Teoria informațională a sufletului a contestat noțiunea ei despre corpul fizic ca bază materială a conștiinței și garantul identității și agenției individuale Cu toate acestea, este important să distingem poziția lui Egan de pretențiile unor entuziaști cibernetici precum Moravec și Tipler În timp ce romanul lui Egan descrie în mod clar descărcarea identității umane ca un model informațional, căruia i se acordă un fel de nemurire neîntrupată în spațiul cibernetic – o idee care amintește în mod clar noțiunea spiritualistă (p ) a vieții de apoi – el subliniază, de asemenea, că tipul de nemurirea oferită de computerul modern este foarte discutabilă, deoarece personalitățile copiate sunt fundamental diferite de originalele lor și nici măcar nu pot fi numite ființe umane, ceea ce provoacă credința lui Moravec și Tipler în transmigrarea tehnologică a sufletului La fel ca lucrările anterioare discutate în acest capitol, Permutation City reprezintă în mod similar identitatea-model ca o potențială amenințare la adresa autonomiei și integrității subiectului individual, iar o examinare a acestei teme recurente arată astfel cum narațiunile științifico-fantastice funcționează adesea ca un site privilegiat în care revendicările utopice ale entuziaștilor cibernetici sunt atât reprezentate, cât și criticate Concluzie După cum subliniază adesea istoricii, eforturile spiritualiștilor de a comunica cu spiritele folosind tehnologiile media au reflectat modul în care aceste tehnologii transformau înțelegerea culturală a conștiinței și identității la sfârșitul secolului al XIX-lea Așa cum aceste tehnologii au facilitat comunicarea pe distanțe mari, care au înlocuit interacțiunea fizică cu transmiterea de informații, la fel și ședințele spiritiste ar fi facilitat comunicarea cu spiritele fără trup care locuiau într-un tărâm virtual ca informație pură În timp ce credința spiritiștilor în posibilitatea comunicării tehnologice cu morții a scăzut treptat la începutul secolului al XX-lea, multe dintre conceptele lor centrale au reapărut la sfârșitul secolului al XX-lea, ca urmare a ascensiunii teoriei informațiilor, ciberneticii și cercetării inteligenței artificiale, care nu au făcut nicio idee distincția dintre comunicarea umană și cea de mașină Noțiunea spiritualiștilor despre suflet ca tipar informațional a fost îmbrățișată și de informaticieni, care au promovat frecvent posibilitățile utopice ale tehnologiilor moderne de calcul folosind imagini și metafore religioase Combinația dintre tehnologie și religie a fost ilustrată și în narațiunile științifico-fantastice de la sfârșitul secolului al XX-lea, în care spațiul cibernetic era adesea reprezentat ca un mediu virtual locuit de entități nemuritoare, lipsite de trup, care puteau fi accesate prin intermediul tehnologiilor media Spiritualismul a fost așadar mult mai mult decât o simplă mișcare religioasă; a reprezentat, de asemenea, un set de concepte care au înzestrat noile inovații științifice și tehnologice cu calități spirituale Scopul final al acestor concepte a fost de a integra știința și tehnologia într-o viziune religioasă asupra lumii și, prin urmare, a fost necesar ca acestea să fie suficient de generale și flexibile încât să poată fi mobilizate într-o varietate de moduri diferite și într-o gamă largă de contexte diferite Totuși, în loc să susțină pur și simplu afirmațiile pasionaților cibernetici, Pagina din Teoria informației a lui Soni Criticii și scriitorii au folosit și concepte spiritualiste pentru a analiza și (p ) a critica efectele noilor tehnologii În timp ce mișcarea spiritistă poate fi uitată în mare măsură, conceptele spiritiste continuă astfel să funcționeze ca un limbaj comun care poate fi folosit pentru a promova sau critica tehnologiile moderne de calcul fie ca instrumente ale mântuirii noastre, fie ca agenți ai distrugerii noastre Nu ;: ( ) Vezi Werner Sollors, „Dr Benjamin Franklin's Celestial Telegraph, or Indian Blessings to Gas-Lit American Drawing Rooms”, American Quarterly , nr ( ): - , Friedrich Kittler, Gramophone Film Machinewriter, trad Geoffrey Winthrop-Young și Michael Wutz (Stanford) : Stanford University Press, ), ; John Durham Peters, Speaking Into the Air: A History ofthe Idea of Communication (Chicago: University of Chicago Press, ), ; Jeffrey Sconce, Haunted Media: Electronic Presence from Telegraphy to Television (Durham: Duke University Press, ), ; Barbara Weisberg, Talking to the Dead: Kate and Maggie Fox and the Rise of Spiritualism (New York: Harper Collins, ), ; Jeremy Stolow, „Salvation by Electricity,” în Religie: Beyond a Concept, ed Hent de Vries (New York: Fordham University Press, ), - ( ) Sollors, „Dr Benjamin Franklin’s Celestial Telegraph”, ( ) Molly McGarry Ghosts of Futures Past: Spiritualism and the Cultural Politics of Nineteenth-Century America (Berkeley: University of California Press, ), - ; Alex Owen, The Darkened Room: Women, Power and Spiritualism in Late Victorian England (Philadelphia: University of Pennsylvania Press, ), - ( ) J Stanley Grimes, The Mysteries of Human Nature Explained by a New System of Nervous Physiology (Buffalo: RM Wanzer, ), ( ) George Beard, „The Psychology of Spiritualism”, North American Review , nr ( ): - ( ) Frédéric R Marvin, The Philosophy of Spiritualism and the Pathology and Treatment of Mediomania (New York: Asa K Butts, ), ( ) Alan M Turing, „Computing Machinery and Intelligence”, Mind (octombrie ): ( ) Ibid , Pagina din Teoria informațională a sufletului ( ) Norbert Wiener, The Human Use of Human Beings (New York: Doubleday, ), ( ) Norbert Wiener, God and Golem, Inc : A Comment on Certain Points Where Cybernetics Impinges on Religion (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid ( ) Hans Moravec, „Today's Computers, Intelligent Machines and Our Future”, Analog Science Fiction—Science Fact, , nr (februarie ): ( ) Hans Moravec, Mind Children: The Future of Robot and Human Intelligence (Cambridge, MA: Harvard University Press, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Nicole Stenger, „Mind Is a Leaking Rainbow”, în Cyberspace: First Steps, ed Michael Benedikt (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) Frank J Tipler, Fizica nemuririi: Cosmologia modernă Dumnezeu și învierea morților (New York: Doubleday, ), xi ( ) Ibid , ( ) Ibid , - ( ) Michael Benedikt, „Introduction”, în Cyberspace: First Steps, ed Michael Benedikt (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) Ibid , - ( ) Margaret Wertheim, The Pearly Gates of Cyberspace: A History of Space from Dante to the Internet (New York: Norton, ), ( ) Nevill Drury, „Magia și spațiul cibernetic: Fusing Technology and Magical Consciousness in the Modern World”, Esoterica ( ): ( ) Hugh Urban, „The Medium Is the Message in the Spacious Present: Channeling, Television, and the New Age”, în Handbook of Spiritualism and Channeling, ed Cathy Gutierrez (Leiden: Brill, ), ( ) Allucquere Rosanne Stone, „Will the Real Body Please Please Stand Up? Boundary Stories About Virtual Cultures”, în Cyberspace: First Steps, ed Michael Benedikt (Cambridge, MA: MIT Press, ), Pagina din Teoria informațională a sufletului ( ) Vivian Sobchack, „New Age Mutant Ninja Hackers: Reading Mondo ”, South Atlantic Quarterly, , nr (toamna ): ( ) David F Noble, The Religion of Technology: The Divinity of Man and the Spirit of Invention (New York: Alfred A Knopf, ), ( ) Erik Davis, Techgnosis: Myth, Magic, and Mysticism in the Age of Information (New York: Three Rivers Press, ), ( ) N Katherine Hayles, How We Became Posthuman: Virtual Bodies in Cybernetics, Literature, and Informatics (Chicago: University of Chicago Press, ), ( ) Robert M Geraci, Apocalyptic AI: Visions of Heaven in Robotics, Artificial Intelligence, and Virtual Reality (Oxford: Oxford University Press, ), ( ) Ibid , ( ) Peter Pels, „Amazing Stories: How Science Fiction Sacralizes the Secular”, în Deus in Machina: Religion, Technology, and the Things in Between, ed Jeremy Stolow (New York: Fordham University Press, ), ( ) Ibid , ( ) Vernor Vinge, „True Names”, în True Names and the Opening of the Cyberspace Frontier, ed James Frenkel (New York: Tor, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid ( ) Marvin Minsky, „Afterword”, în True Names and the Opening of the Cyberspace Frontier, ed James Frenkel (New York: Tor, ), - ( ) Marvin Minsky, The Society of Mind (New York: Simon & Schuster, ) ( ) Geraci, Apocalyptic AI, ( ) Mark Pesce, „True Magic”, în True Names and the Opening of the Cyberspace Frontier, ed James Frenkel (New York: Tor, ), ( ) Ibid , - ( ) William Gibson, Neuromancer (New York: Ace, ), Pagina din Teoria informațională a sufletului ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , - ( ) Stone, „Will the Real Body Please Stand Up?”, ( ) Geraci, Apocalyptic AI, ( ) Gibson, Neuromancer, ( ) Ibid , ( ) Greg Egan, Permutation City (Londra: Gollancz, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , - ( ) Ibid, ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) N Katherine Hayles, Writing Machines (Cambridge, MA: MIT Press, ), AE Pagina din Mediumitatea digitalului Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Mediumitatea digitalului Înregistrarea sunetului, cercetarea supranaturală și viața de apoi digitală a fonografiei* Simone Dotto DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Examinând utilizarea înregistrării sunetului în relație cu practicile și discursurile spiritualiștilor, capitolul pune sub semnul întrebării o înțelegere „metafizică” larg răspândită a fonografiei: tendința de a atribui urmei indexice o valoare probatorie Printr-o scurtă prezentare istorică, prima parte evidențiază modul în care, dacă este folosită ca instrument de explorare a dimensiunii supranaturale, înregistrarea analogică este evaluată mai mult pentru potențialul său revelator decât pentru cea transcriptivă A doua parte abordează problema înregistrării digitale dintr-o perspectivă dublă Pe de o parte, ia în considerare tranziția analog-digitală în practicile contemporane de urmărire a fenomenelor vocale electronice; pe de altă parte, interpretează genul muzical sonie hantology ca o versiune secularizată a anchetei spiritualiştilor, menită să revigoreze fonografia însăşi Obiectivul general al capitolului este de a demonstra modul în care fiabilitatea acelorași tehnologii poate fi percepută diferit în funcție de convingerile comune ale utilizatorilor Cuvinte cheie: fonografie, studii de sunet, tranziție analog-digitală, hantologie sonie, media și supranaturalul Introducere De când tehnologiile digitale s-au răspândit în consumul și circulația mass-media, am fost avertizați în mod repetat să nu „credem în biți ” Diviziunea dintre media analogică și cea digitală a fost adesea abordată ca o dihotomie ontologică care contrastează presupusele calificări „naturale” ale fostul la Pagina din Mediumitatea digitalului presupusă esență „artificială” a acestuia din urmă Argumentul principal care susține acest punct de vedere se bazează pe o înțelegere specifică a conceptului de „index” ca urmă materială a unui eveniment trecut: în timp ce o înregistrare analogică este în mod inerent indexică (adică, bazată material pe realitatea pe care o reprezintă), reprezentările furnizate de tehnologiile digitale, oricât de „realiste” ar părea, nu aduc nicio urmă sau legătură fizică cu subiectul lor Astfel, de exemplu, o fotografie Polaroid ar putea fi prezentată ca dovezi puternice, faptice, în timp ce fidelitatea indexală nu este adesea așteptată în imaginile digitale Afirmații similare au fost ridicate nu numai pentru fotografie, ci și pentru fiecare tehnologie de înregistrare, de la film la sunet Capitolul de față va discuta această dihotomie în ceea ce privește înregistrarea sunetului, intrând în dialog cu un eseu fundamental pe această temă, Defining Phonography: An Experiment in Theory de Eric W Rothenbuhler și John Durham Peters Scriind în , în urma popularizării (p ) a discului compact (CD) ca suport tehnic pentru muzica înregistrată, autorii au plâns „moartea” fonografiei ca tehnologie și practică socială Argumentând pentru o distincție severă între cele două procese de înregistrare în conformitate cu relațiile lor diferite cu domeniul fizic, ei au sugerat că fiecare proces poate lăsa loc unor credințe metafizice diferite sau comportamente religioase secularizate Conform acestei teorii, CD-ul, deoarece operează printr-o logică simbolică și convențională, șterge posibilitatea unui tip de „comportament religios” care înconjoară cultura fidelității media analogice Fără nicio urmă înscrisă în ea, înregistrarea digitală nu prezintă nicio unitate substanțială, nicio „încarnare” a vreunui eveniment trecut și, în consecință, nu lasă ascultătorului nicio transcendență căruia să-i fie fidel Deși își propune să discute și să revizuiască această teză, obiectivul acestui capitol nu este de a o chestiona pe o bază ontologică; mai degrabă, voi sublinia că sarcina de „definire a fonografiei” depinde puternic de ceea ce ne așteptăm (și credem) că ar trebui să servească și de funcțiile esențiale pe care i le atribuim Mai precis, dacă investigăm înregistrarea sonoră în relație cu discursul și practicile spiritualiștilor, ca instrument tehnic de explorare a unei dimensiuni supranaturale, fiabilitatea acestei tehnologii va depinde de criterii total diferite Primele două secțiuni vor oferi astfel o relatare detaliată a viziunii lui Rothenbuhler și Peters (la care mă voi referi ca „investigația metafizică”) și o scurtă prezentare istorică a utilizărilor înregistrărilor analogice de către spiritiști („investigația spiritualistă”) Aceste secțiuni ale capitolului vor formula o prezentare epistemologică alternativă a fonografiei din punctul de vedere al anchetei spiritualiștilor și vor sublinia discontinuitățile acesteia față de înțelegerea noastră generală a tehnologiilor de înregistrare a sunetului A doua parte a capitolului, deci, va aborda problema digitalului Voi lua în considerare trecerea de la înregistratoarele analogice la cele digitale în relație cu practicile de urmărire a fenomenelor vocale electronice (EVP) și voi propune o lectură alternativă a unui gen muzical cunoscut sub numele de hantologie sonică Acest lucru îmi va permite să contest teza „moartea fonografiei” dintr-o altă perspectivă: dacă este interpretată ca o versiune secularizată a anchetei spiritualiştilor, eu Pagina din Mediumitatea digitalului va argumenta, eșantionarea digitală a înregistrărilor analogice ar putea fi într-adevăr văzută ca o metodă de a aduce fonografia „înapoi la viață” – și de a o face să vorbească din nou prin medianitatea digitalului Capitolul provine din ipoteza că investigarea utilizărilor tehnologiilor analogice și digitale în contextul explorărilor supranaturale ne poate face mai conștienți de faptul că concepțiile generale despre mass-media sunt limitate și puternic afectate de sistemul nostru comun de credințe (secularizate, dar inspirate religios) — chiar și atunci când le prezentăm ca probleme neutre și strict tehnologice În acest sens, scopul final al acestui capitol este acela de a verifica dacă experiențele spiritualiștilor ne-ar putea ajuta să formulăm o relatare diferită a modului în care (p ) funcționează înregistrarea sunetului și, în consecință, să ofere un fundament epistemologic diferit pentru distincția dintre analog și digital mass-media Cultul fidelității și ancheta metafizică Pentru Rothenbuhler și Peters, fonografia este o perioadă limitată în relația noastră cu muzica, care a luat sfârșit odată cu introducerea digitalului În ciuda diferențelor materiale și a alegerilor arbitrare care le informează succesul sau eșecul, toate sistemele de înregistrare analogice care au urmat de-a lungul timpului au împărtășit în inimă ceea ce a fost un proces fundamental natural: inscripția, acustică sau electrică, este întotdeauna un răspuns direct la o vibrație fizică Cei doi teoreticieni recunosc că convențiile sociale au existat și au contat, dar în sfera de aplicare a „regulilor naturii” media analogice Dimpotrivă, în domeniul digital, natura este pur și simplu în afara mesei Modul în care muzica va fi înregistrată și ascultată depinde de o convenție; matematicienii și inginerii vin cu coduri și circuite pentru a descompune formele de undă ale muzicii; sunetul este reprezentat cu un simbol numeric în loc de o urmă fizică Nu există nicio legătură necesară cu lumea fizică, nici un „creion al naturii” „ aici: „înregistrarea digitală este o măsurătoare a unui fenomen, așa că redarea digitală trebuie să fie o reconstrucție ” În mod esențial, autorii compară concepția audiofililor despre fidelitatea analogică cu un comportament religios adecvat – adică „un set de practici pe pământ, asociate cu idei despre cosmos, care ne pun în contact cu transcendentul ” credința, susțin ei, poate fi doar „întemeiată logic pe un mediu indexical ” Cultul fidelității sunetului este apoi interpretat ca un fel de credință secularizată care necesită dovezi sau, mai bine zis, dovezi – un termen care merită subliniat aici în conformitate cu semnificațiile sale vizuale Teoreticienii fac referire directă la canelurile vizibile pe suprafața discului de vinil și la semnele microscopice de pe banda magnetică Aceste urme vizibile sunt martori incontestabile, înscriși material, că ceea ce auzim ca sunet poate fi urmărit până la un fel de realitate auditivă Pe această bază, Rothenbuhler și Peters validează credința în fonografia analogică și, prin contrast, resping fiabilitatea echivalentelor sale digitale Pentru că operează cu simboluri ale căror Pagina din Mediumitatea digitalului relația cu referentul lor se datorează doar convenției, CD-urile „nu sunt nici pe departe atât de potrivite pentru atitudinile religioase precum fonograful” După cum voi încerca să demonstrez în secțiunea următoare, examinarea utilizării și recepționării de către spiritiști a înregistrării sunetului oferă o imagine foarte diferită a rolului urmelor indexice Potrivit lui Rothenbuhler și Peters, implicațiile metafizice legate de tehnologiile de înregistrare analogice, cum ar fi ca șansa de a auzi voci care vorbesc din lumea de dincolo, trebuie considerate (p ) dacă nu legitime, cel puțin explicabile atâta timp cât sunt legate de prezența urmei indexice Cu toate acestea, pentru spiritiști, comunicarea cu strigoii prin fonografie are ca scop să verifice dacă aceștia mai au ceva de spus acum: o chestiune de comunicare în timp real, mai mult decât de a reasista la un eveniment așa cum a avut loc în trecut În consecință, spre deosebire de audiofili, ei nu își întemeiază convingerile pe evidența de sine a urmei indexice Ele urmăresc, în schimb, să descifreze semnele pe care le pot aduna dintr-o ascultare mediată tehnologic, astfel încât să le poată auzi clar și să le urmărească înapoi la un referent perceptibil Cercetările lor în domeniul supranatural sunt încă preocupate de indici (ca semne sau dovezi ale existenței), dar acești indici nu constituie o dovadă evidentă Mai mult, ele nu sunt date o dată pentru totdeauna: dimpotrivă, ele sunt „un semn în mod inerent efemer, îndoielnic și îndepărtat, care depinde de o temporalitate scindată” care, totuși, „stabilește o legătură puternică la timpul prezent cu receptorul său ” Pentru a demonstra aceste puncte, voi oferi un scurt excursus asupra unor aspecte ale istoriei relației dintre tehnologiile audio analogice și supranatural, de la experimentele lui Edison de a comunica cu spiritele până la urmărirea lui Konstantin Raudive și Friedrich Jürgenson a EVP Inaudibilul făcut audibil: redefinirea fonografiei în ancheta supranaturală Încă din primele lor zile, tehnologiile audio au condus o existență paralelă în tărâmul supranatural După cum au documentat bine istoricii, inventatorul fonografului, Thomas Alva Edison, și-a dedicat ultimii ani ai vieții dezvoltării unui dispozitiv tehnologic care să-i permită să comunice cu morții În credința sa, fiecare ființă vie de pe pământ vine ca un agregat de materie moartă și roiuri de nenumărate unități de viață Deoarece acestea sunt invizibile doar pentru că se situează dincolo de pragurile percepției umane, el a concluzionat că „dacă putem dezvolta un instrument atât de delicat încât să fie afectat, mișcat sau manipulat – indiferent de termenul pe care doriți să îl folosiți – de personalitatea noastră, așa cum este supraviețuiește în viața următoare, un astfel de instrument, atunci când este disponibil, ar trebui să înregistreze ceva ” Un articol din octombrie din revista Modern Mechanix a raportat „experimentele secrete ale magicianului Menlo Park” prin care el a căutat să atragă spiritele de dincolo de mormânt și să le prindă în capcană cu instrumente super-sensibile ” Aceste experimente, la care au asistat doar un spiritist selectat echipajului, au fost ținuți într-o cameră întunecată și au implicat o celulă fotoelectrică Un „creion minuscul de lumină, provenit de la a Pagina din Mediumitatea digitalului lampă puternică, a trecut prin întuneric și a lovit suprafața activă (p ) a acestei celule, unde a fost transformată instantaneu într-un curent electric slab Orice obiect, oricât de subțire, transparent sau mic, ar provoca o înregistrare pe celulă dacă ar tăia prin fascicul ” Un aspect demn de subliniat este că niciuna dintre aceste entități nu trebuia considerată un fenomen inerent aurai, un adevărat „ voce”: unitățile de viață pe care le căuta Edison s-ar fi putut manifesta sub orice formă și, prin urmare, ar fi putut fi detectate și de un sistem sensibil la lumină Cu toate acestea, el încă spera să le facă audibile utilizând un aparat de amplificare pe care l-a descris drept „supapă”: „exact în același mod în care un megafon crește de multe ori volumul și puterea de purtare a vocii umane, așa că cu „supapa” mea , indiferent de forța inițială folosită, aceasta crește enorm în scopul înregistrării fenomenelor ” „Înregistrarea fenomenelor” a fost înțeleasă aici ca un proces în mai multe etape: în timp ce celula fotoelectrică a servit ca instrument de măsurare pentru a detecta existența unitățile de viață, sistemul de amplificare „valve” ar permite, într-o a doua etapă, creșterea volumului acestora și le-ar face perceptibile auditiv În acest sens, experimentele Menlo Park pot fi interpretate ca versiunea electrificată a unor practici spiritualiste deja în uz în spiritismul de la sfârșitul secolului al XIX-lea Steven Connor observă existența unei „trâmbițe spirituale” în societatea victoriană care „vine din ce în ce mai mult în coerență cu mijloacele tehnologice de amplificare ” Aparent, intenția lui Edison a fost tocmai aceea de a pava un teren științific pentru practicile ocultiștilor, oferind spiritilor noi tehnici pentru investigațiile lor Inventatorul fonografului nu a fost, de fapt, atât de dezamăgit de convingerile lor, cât de dezamăgit de metodele lor: așa cum a scris în Jurnalul său, pur și simplu nu se poate aștepta în mod rezonabil că „„spiritele” să-și piardă timpul exploatând medii atât de greoaie și neștiințifice ca mesele , scaune și tabla Ouija cu literele sale ” Cu eforturile sale de a le oferi o metodă științifică și un instrument tehnic cu totul, Edison a sugerat implicit că investigatorii supranaturali ar trebui să își pună încrederea în puterea electricității Aceste încercări timpurii de a comunica cu entități invizibile prin tehnologii audio au anticipat EVP, o practică care presupunea detectarea vocilor spiritelor prin dispozitive electronice, care urma să devină populară cu lucrările lui Raudive și Jürgenson la mijlocul secolului XX Căutarea EVP nu se limitează la tehnologiile de înregistrare a sunetului: din cauza naturii lor presupus „etereice”, spiritele au fost adesea urmărite și pe radiofrecvențe provocând o reacție între diferite tipuri de transducție Una dintre schițele pe care Edison le-a făcut deja pentru aparatul său prezenta atât o antenă radio, cât și un microfon, o combinație care mai târziu a fost reevaluată de experimentele lui Raudive, care aveau ca scop să facă audibile „aceste voci de (p ) „dincolo” [care] strigă și ele pentru contact în interiorul nostru și nu reușim să audă ” Metoda propusă de Raudive a fost să exploreze „sunetul tip fulger” (sau „zgomotul alb”) al undelor radiotransmițătorului [ ] fără interferențe de la programele radio ” În timp ce radioul acționa ca un receptor aici, casetofonul nu a stocat sau documentat pur și simplu Pagina din Mediumitatea digitalului voci adunate din frecvențele eterice; a fost de fapt instrumental pentru transmiterea energiei venite de la receptor și transpunerea ei în modele audibile Potrivit lui Raudive, „multe lucruri sunt inaudibile pentru urechile noastre neajutate, dar un radio sau un microfon sensibil primește aceste vibrații subtile și creează câmpuri electromagnetice pe bandă care sunt transformate în unde sonore și făcute audibile ” Indiferent de mesajul prin care spiritele l-ar fi transmis unde radio, a putut fi ascultată doar într-un al doilea moment, pentru că „abia după aceea, când banda este redată, se poate auzi cum vocile ies în evidență pe fundalul oricăror fragmente incidente de transmisii radio ” În EVP, spiritele vorbesc prin voci, deși sunt reglate diferit față de vorbirea normală Pentru a le auzi, s-ar putea profita de particularitățile tehnice ale benzii magnetice, care ușurează semnificativ abordările practice ale materialului înregistrat Din aceste motive, atât Raudive, cât și Jürgenson le-au oferit cititorilor sfaturi cu privire la modul de redare a casetelor la o viteză mai mică decât în mod normal, în funcție de vocile pe care încercau să le decripteze Ca măsură de creștere a audibilității, Raudive sugerează, de asemenea, identificarea pe casetă în care vocile au fost surprinse și reînregistrate pe o bandă nouă de cinci ori: „este o procedură care facilitează analiza vocilor fonem cu fonem, iar afirmațiile pot fi verificate cu o mai mare siguranță Din acest motiv, o înregistrare de, de exemplu, zece minute, poate dura zece ore pentru a analiza și a verifica ” S-a remarcat că cei care cercetează supranaturalul au profitat strategic de echipamentul tehnologic pentru a-și spori credibilitatea, trecând treptat de la un model de transmisie directă spirit-om (prin care corpul sensibilului acționa adesea ca un receptor uman) la o formă mediată tehnic de mediumitate (prin care ei pot lua poziția mai detașată a unui observator sau auditor extern) În acest sens, revendicările repetate ale lui Raudive privind obiectivitatea metodelor sale și constatările cercetării sale pot fi citite în continuitate cu voința lui Edison de a echipa secolul al XIX-lea spiritiști cu o oarecare legitimitate științifică Cu toate acestea, așa cum se afirmă pe site-ul web Dead Media Archive, „tipul de „pasivitate” cerut de comunicarea directă a spiritului este diferit de cel cerut în actul de redare sau manipulare în mod repetat a unei înregistrări audio în căutarea EVP EVP sensibili [ ] trebuie să se implice direct cu diverse tehnologii de înregistrare și redare ” (p ) În rezumat, exemplele istorice de investigații supranaturale examinate aici prezintă tehnologii diferite la lucru, tehnici diferite de urmărire a fantomelor și idei distincte - deși similare - despre cum ar trebui să se dezvăluie o entitate supranaturală Ceea ce au în comun, totuși, sunt așteptările pe care le investesc în fonografie: încercarea de a înregistra ceva pe care nu ar trebui să-l percepem echivalează în esență cu atribuirea mediului o sarcină revelatoare în loc de una pur transcriptivă În acest sens, principala diferență cu ancheta metafizică evidențiată în lucrarea lui Rothenbuhler și Peters constă în modul în care Pagina din Mediumitatea digitalului momentul redării este conceput: în timp ce pentru audiofili poate fi „crezut” atâta timp cât urmărește o realitate aurai care a fost vorbită anterior, pentru spiritiști acesta reprezintă momentul pivot în care o realitate aurai este scoasă în sfârșit la lumină Dacă pentru cei dintâi, așa cum au spus-o Rothenbuthler și Peters, „ceea ce susține în continuare atitudinea religioasă este credința că pe cealaltă parte a dispozitivului de transcripție este ceva natural, misterios, cosmic și dincolo de dispozitivele umane” , cei din urmă cred în schimb că o forță cosmică, misterioasă, (supra)naturală care există dincolo de simțurile noastre se va manifesta în cele din urmă pe această parte a dispozitivului Însăși definiția „redării” trebuie revizuită: pentru spiritualiștii și parapsihologii examinați aici, înregistrarea sunetului nu permite ca un fel de eveniment sonor să fie „redat”, ci mai degrabă ca un eveniment imperceptibil să fie redat ca sunet Scopul comun al acestor experimente spiritualiste cu tehnologii audio ar putea fi aproximativ sintetizat ca „a face audibil inaudibilul” Cum s-a schimbat acest lucru odată cu apariția sunetului digital? După cum se arată în secțiunea următoare, apariția mediilor digitale a afectat mijloacele tehnologice, dar nu și credința urmăritorilor EVP în înregistrarea sunetului ca instrument de investigare supranaturală Tranziția de la analog la digital După cum arată prezentarea istorică, există diferite moduri de a face audibil inaudibilul În cazul lui Edison, unitățile de viață trebuiau detectate înainte de a ne putea adresa simțurilor, iar auzul a fost posibil doar ca urmare a unei transformări tehnice Însăși existența fenomenului trebuia mai întâi stabilită printr-un sistem sensibil la lumină; mai târziu, însăși audibilitatea sa a venit ca o „ieșire” a efectului de amplificare al „valvei” În abordarea lui Raudive și Jürgenson față de EVP, sarcina de a face audibilul inaudibil a constat într-o operațiune mai subtilă: deoarece zgomotul alb al transmisiilor radio este ceva pe care îl putem percepe deja cu propriile urechi, promisiunea magnetofonului a fost de a-l face inteligibil , ajutând ascultătorul să detecteze modele recunoscute și propoziții semnificative dintr-un zgomot care altfel nu se poate distinge Din acest motiv (p ), odată ce vocile au fost convertite de la transmisia eterică în câmpurile magnetice ale magnetofonului, șansa de a le interpreta corect a fost în mare parte o chestiune de manipulare - adică sarcina de schimbare a vitezei, redând înapoi și reimpresionând banda magnetică pentru a izola vocile presupuse fantomatice și a decoda mesajele lor ascunse Judecând după cum distincțiile dintre sunetul analog și digital s-au concentrat adesea pe problema credinței, s-ar putea crede că trecerea la digital ar avea ca rezultat o abordare semnificativ diferită a anchetelor supranaturale Cu toate acestea, practicienii care sunt încă implicați astăzi în căutarea EVP cu dispozitive digitale atribuie sunetului digital o funcție similară, așa cum au făcut Edison și cercetătorii anteriori EVP înregistrării analogice Pagina din Mediumitatea digitalului De altfel, site-ul oficial al Asociației TransCommunications recomandă reportofonul digital ca fiind cea mai bună alegere posibilă pentru a detecta unitățile tehnospirituale: „experiența a arătat că reportofonele digitale funcționează cel mai bine pentru EVP, în comparație cu casetofonele și casetofonele Înregistratoarele digitale de voce, care funcționează la rate de eșantionare relativ scăzute, produc mai mult EVP decât la rate de eșantionare mai mari ” Sensibilitatea digitalului constă apoi în capacitatea sa de a detecta (eșantionare) voci la o frecvență mai mică, dincolo de pragurile percepției umane Mai mult, ele prezintă un avantaj suplimentar, deoarece permit utilizarea software-ului spectrografic După cum explică vânătorul EVP Brian Schill, „odată instalate, aceste programe vă permit să deschideți fișierele de sunet, astfel încât să puteți auzi și vizualiza sunetul și undele sonore în timp real ” Referirea la „timpul real” este destul de semnificativă în acest sens context Parapsihologul caută „dovezi” de alt fel decât cele luate în considerare de Rothenbuhler și Peters: dovezi care se bazează mai puțin pe „urme” (adică, semnul unui eveniment sonor care avusese loc cu ceva timp înainte) decât pe „ spectrul” al sunetului – adică o conversie grafică și un raport analitic (o scanare) a tuturor frecvențelor care apar în timpul nostru de ascultare, inclusiv a celor pe care nu le percepem Dacă o voce vorbitoare neîncarnată se ascunde undeva în acele reprezentări grafice, ea trebuie căutată în mod activ înainte de a fi recunoscută auditiv În acest sens, transformarea tehnică este cheia aplicării înregistrării digitale la anchetele spiritualiste, exact așa cum a fost centrală în cazul sunetului analogic Translația din sunet în date și date în imagini poate fi considerată o fază de tranziție în procesul de a face audibil inaudibilul În același timp, elaborarea acestor date reprezintă un fel de laborator pentru spiritistul abil tehnic După cum afirmă Schill, referindu-se mereu la software, (pag ) [M]oricare dintre aceste programe vă permit să manipulați fișierele de sunet, astfel încât să le puteți accelera, să le încetiniți, să le inversați, să întindeți sunetele, să schimbați înălțimea și tonul înregistrării și să manipulați înregistrarea EVP în alte moduri [ ] Ocazional, în unele înregistrări EVP au existat sunete care păreau a fi zgomote neinteligibile, aproape sună ca un defect mecanic al reportofonului Cu toate acestea, atunci când piesa EVP a fost încetinită, întinsă sau chiar inversată, au existat mesaje clare și de înțeles în sunete Tocmai pentru că o simplă reproducere exactă a unui eveniment fizic nu ar putea fi niciodată suficientă în scopul unei anchete în tărâmul supranatural, vânătorul EVP poate alege să intervină asupra înregistrării pentru ca aceasta să fie audibilă corespunzător - o practică asemănătoare cu tehnicile de manipulare aplicate de Raudive și Jürgenson pe banda magnetică Pagina din Mediumitatea digitalului Aceleași principii epistemologice pe care tocmai le-am subliniat aici sunt discutate de Rothenbuhler și Peters în legătură cu software-ul profesional de editare audio timpurie Utilizatorii s-ar putea confrunta cu posibilitatea de a traduce altceva (adică, date) în sunet sau în reprezentări grafice și de a „micromanipula” aceste date printr-o interfață în formă de undă sonoră Ambele caracteristici tehnice sunt interpretate de autorii cărții Defining Phonography ca „atitudini distincte „digitale” față de sunetul înregistrat ” Desigur, ei știu și recunosc că posibilitatea de a transforma sunetul în altceva (de exemplu, impulsuri electrice) și de manipularea materialului înregistrat precedă în mare măsură apariția tehnologiilor digitale – și sunt conștient de faptul că manipularea fizică a unei casete nu este chiar aceeași operațiune cu editarea printr-o interfață virtuală Ceea ce pare să-i îngrijoreze cel mai mult în legătură cu noul tărâm tehnologic este, totuși, „coșmarul naturii pierdute” scris de „caracteristică de manipulare a înregistrării și redării digitale” cercetătorii din domeniul supranatural nu puteau fi mulțumiți cu un „analog al sunetului original” Din perspectiva lor, există întotdeauna deja „altceva” ascuns în sunet pe care nu l-am auzit înainte și care, sperăm, va fi sculptat și transformat în ceva pe care în sfârșit îl putem asculta În acest sens, EVP-urile nu sunt date o dată pentru totdeauna; mai degrabă, ele vin ca rezultat al întregului proces detectiv/transformativ/manipulator Spre deosebire de paradigma metafizică, ancheta supranaturală nu numai că admite, ci chiar necesită intervenția unei mâini umane (p ) Ascultarea vocii mass-media moarte Vocile electronice se ascund peste tot În citatul menționat mai sus, vânătorul EVP Brian Schill a explicat cum a profitat de software-ul digital pentru a gestiona ceea ce părea a fi zgomot din cauza unui „defect mecanic la reportofon” și a extras „mesaje clare și ușor de înțeles” O versiune seculară a acestei practici poate fi găsită în ceea ce se numește de obicei hantologie sonică, un subgen muzical care se bazează în mare măsură pe mostre (digitale) de înregistrări vechi pentru a obține o calitate „spectrală” pentru texturile sale de sunet Până la sfârșitul secolului al XX-lea, muzicieni experimentali de pionierat, cum ar fi William Kirby (alias The Caretaker) și William Basinski, au început să facă muzică prin eșantionarea înregistrărilor vechi de vinil sau prin bucla nesfârșită a benzilor magnetice antice Muzica prezentată inițial de aceste discuri nu i-a interesat la fel de mult ca zgomotele provenite de la suprafața vechilor discuri analogice Mark Fisher a împrumutat noțiunea de „hantologie” din Specters of Marx a lui Derrida pentru a descrie această tendință de a folosi „peisajul sonor abstract al trosnetului, zgomotului și zgomotului” ca parte integrantă a sunetului lor În interpretarea sa, artiștii hantologici pun în prim plan ceea ce în muzica înregistrată este de obicei reprimat – adică existența materială a înregistrării, „materialitatea granulară a sunetului, sunetul ca mediu în sine, mai degrabă decât un purtător material al Sensului” Pagina din Mediumitatea digitalului În acest sens, hantologia sonică oferă un punct de intrare suplimentar pentru a contesta teoria morții fonografiei în urma digitalului, creând un context în care mediile fonografice vechi sunt, într-un fel, „reînviate” de agenția digitalului însuși Este sigur să spunem că majoritatea producțiilor muzicale etichetate drept „hantologice” au apărut la un moment dat, între sfârșitul anilor și începutul anilor , când înregistrarea digitală își depășise deja strămoșii analogi atât ca suport tehnic pentru difuzarea comercială, cât și ca mijloc pentru producerea muzicii înregistrate În acel moment, din cauza coborârii lor treptate în depășire și aparent „moarte anunțată”, înregistrările de vinil și benzile magnetice riscau să fie adăugate la baza de date Dead Media propusă de scriitorul de science fiction Bruce Sterling În urma periodizării lui Rothenbuhler și Peters, în de fapt, apariția CD-ului și popularizarea software-ului digital au ratificat începutul unei „ere post-fonografice a înregistrării, stocării și redării digitale” Lăsând deoparte obiecțiile pe care le-ar putea face împotriva unei concepții atât de strict lineare a evoluției media , cazul sunetului hantologic arată posibilitatea unei supraviețuiri „spectrale” a analogului De fapt, zgomotul alb al vechilor discuri care caracterizează cea mai mare parte a hantologiei sonice a fost definit de Mark Katz într-un context diferit ca „efectul de fonograf”: „trosnitul primului plan oferă o senzație de timp, evocând trecutul nespecificat al epocii vinilului ] A fost mult timp considerat o adăugare nedorită (p ) la experiența fonografică atât de către industrie, cât și de ascultători, dar, în mod ironic, a devenit un sunet valoros și semnificativ când tehnologia digitală l-a eliminat în cele din urmă ” În acest sens, efectul fonografic utilizat pe scară largă de artiștii hantologici reprezintă un păcat și mai grav împotriva cultului metafizic pentru fonografia analogică Înregistrarea digitală nu numai că mistifică natura fizică a sunetului, oferind un substitut artificial al urmei indexice, ea emulează și fizicitatea mijloacelor analogice în sine Cum funcționează, așadar, digitalul odată confruntat cu materialitatea înregistrărilor „tangibile”? Să luăm cazul muzicianului rock britanic Steven Wilson și al albumului Ghosts on Magnetic Tapes pe care l-a lansat sub pseudonimul Bass Communion în În ciuda titlului, materialul sonic sursă eșantionat în album provenea din diferite tipuri de înregistrări analogice După cum și-a amintit Wilson într-un interviu: Am adunat ceva material sursă din înregistrări ale discurilor vechi de rpm pe care le-am găsit în podul părinților mei Așa că cântam aceste discuri și nici măcar nu puteam să le cânt la , trebuia să le cânt la , așa că nici măcar nu puteam să le cânt la viteza potrivită, așa că ceea ce obțineam de pe disc era aproape deloc deloc al muzicii, era aproape tot zgomotul de suprafață și trosniturile de pe disc pentru că erau atât de vechi și atât de zgâriate, iar acele trosnituri și acest sunet cam fantomatic al muzicii care venea de sub trosnet mi-au creat ceva în minte Aproape că am simțit că morții încearcă să comunice prin zgomot, ceea ce m-a condus la acel concept de fantome care încearcă să comunice Pagina din Mediumitatea digitalului cu lumea vie prin intermediul muzicii sau înregistrărilor înregistrate Deși recunoaște că s-a inspirat de experimentele lui Raudive, pe care le-a găsit într-un CD cu antologie EVP intitulat The Ghost Orchid ( ), Wilson nu și-a compus muzica pur și simplu preluând vocile pe care le-a găsit pe casete sau simulând „zgomotele și șuieratele” de vinil prin software digital În schimb, el a reconstituit întregul proces de descoperire a vocilor spiritelor ca o practică compozițională Înregistrările pe care le-a folosit ca materiale de bază nu erau „bântuite” în sine „Investigația” sa a început cu o anumită manipulare, având ca scop extragerea zgomotelor neintenționate produse de discuri de vinil și benzi magnetice și să le izoleze și să le facă parte din textura sonoră Potrivit comunicatului de presă oficial al albumului, „Steven a folosit tehnologia computerizată modernă pentru a prelungi sunetele și pentru a le încetini, astfel încât să sune ca niște drone subterane ” Muzicianul a oferit o relatare mai detaliată despre (p ) modul în care a făcut în mod digital a stratificat, filtrat, procesat și manipulat mostrele pe care le-a luat din reelaborarea înregistrărilor analogice, arătând clar că „aproape niciunul dintre sunete este lucruri pe care le poți raporta cu adevărat la asta, dar aproape toate sunetele de pe disc sunt versiuni diferite procesate ale acelor trosnituri ” În mod crucial, eșantionarea digitală a înregistrărilor analogice nu este neapărat limitată la ceea ce au vrut inițial să înregistreze (adică, urmele sau inscripția lor) În timp ce retrăgea hantologia sonică la „curentul subteran spectral” de lungă durată al fonografiei, Simon Reynolds stabilește o analogie între înregistrarea muzicală și „ceea ce supranaturaliștii numesc „fantoma reziduală”, adică un fel de fantomă care „de obicei nu este conștientă de schimbările din împrejurimile sale” continuă să joace aceeași scenă în mod repetat ” Pentru că este legat de o înțelegere fundamentală indexică a înregistrării sunetului (unde singura fantomă în care ne este permis să credem este o prezență umană care a fost anterior capturată și înscrisă într-o altă formă materială pentru a fi redat mai târziu), o astfel de relatare nu reușește să considere că medierea suportului tehnic prin care ascultăm în prezent acești „revenienți fonografici” este adesea o înregistrare digitală Eșantioanele folosite de Wilson sunt mai bine înțelese ca fantome dintr-un „ rezidual” – adică o scanare digitală și o redare sonoră a materialității fizice a înregistrărilor învechite Urmând înțelegerea materialistă a lui Wolfgang Ernst despre mediile sonice: „zgomotul, zgârietura cilindrului de ceară, este mesajul pur al mediului; între ele, vocea umană este literalmente încorporată Dar ceea ce a fost păstrat continuu de tehnologiile de înregistrare analogică devine cuantificat în transferul la înregistrarea digitală ” În cazul nostru, această cuantificare este extinsă la întregul spectru sonor pronunțat de o înregistrare fonografică veche atunci când este redată, inclusiv zgomotele neintenționate Artiștii hantologici profită de această cuantificare pentru a reelabora calitățile sonore încorporate în existența materială a înregistrărilor analogice ca materiale sursă pentru realizarea muzicii Așa cum se întâmplă în supranatural Pagina din Mediumitatea digitalului Întrebare, zgomotul alb poate fi investigat în căutarea vocilor ascunse în mașină Albumul Ghosts on Magnetic Tape, deci, face ca inaudibilul să fie audibil în mai mult de un sens: pune în prim plan ceea ce a fost considerat anterior un accident nedorit în timp ce asculta muzică înregistrată, așa cum sugerează Katz, dar face și materialitatea fizică a înregistrărilor” sunet” diferit, prin detectarea tiparelor sonore implicite în el, manipulându-le și, în final, transfigurandu-le în muzică Mass-media învechită, deși considerată moartă, sunt încă capabile să vorbească în prezent și să spună ceva nou Rezultă, așa cum am menționat la începutul capitolului, că ideea unui fonograf care vorbește „de cealaltă parte” poate fi interpretată în moduri radical (p ) diferite Una este să ai șansa de a auzi vocea înregistrată a defunctului, dar alta este să pretinzi că i-ai auzit pe strigoi vorbind prin înregistrare Într-o manieră secularizată, eșantionarea digitală ne permite să facem același lucru cu mediile (ne)moarte în loc de oameni (ne)morți: datorită mediumității înregistrării digitale, fonografia vorbește din cealaltă parte cu propria sa voce, neîncarnată Concluzie: Mediumitatea digitalului Identificarea urmei indexicale ca caracter definitoriu al mediului fonografic echivalează cu limitarea înțelegerii noastre despre înregistrarea sunetului ca produs secundar al unui eveniment anterior Când Rothenbuhler și Peters afirmă că „înregistrarea analogică este, în esență, o urmă a fenomenului, astfel încât redarea analogică poate fi, în esență, o reproducere” , ei exclud implicit orice mediere activă substanțială din partea mediului tehnic Conform acestei teorii, ni se permite să credem ceea ce auzim de la un dispozitiv de redare, atâta timp cât este în mod inerent conectat la alteritatea unui timp trecut sau, „ca să vorbim teologic, întruparea lui ” Ca un mare corp de lucrări în studiile de sunet subliniaseră mai târziu, nu există niciun eveniment autonom original și preexistent în afara procesului general de reproducere, iar fiecare înregistrare este neapărat o reprezentare parțială și prospectivă a „evenimentului sonor natural ” Din partea mea, voi sublinia că interpretarea „fidelității” promovează ideea ascultării înregistrărilor ca un surogat al ascultării live, în loc să o considere ca un eveniment în sine și cu propria sa temporalitate Indiferent dacă suntem sau nu audiofili observatori, suntem totuși forțați să evaluăm fiecare înregistrare în relație exclusivă cu referentul ei, să comparăm fiecare experiență mediată cu omologul ei nemediat Mai simplu spus, ni se cere să credem că experiența noastră este, într-un fel, conectată la lucrul real După cum am demonstrat prin exemplul anchetelor supranaturale, pentru spiritiști nu există redare și nici un fenomen original/natural: fiecare sunet semnificativ pe care îl adună în timpul investigațiilor lor vine ca rezultat al unui proces în mai multe etape de detectare, traducere și manipulare prin tehnologii audio În ceea ce îi privește, nu numai cele digitale, ci și toate tehnologiile de înregistrare oferă „o măsurătoare a fenomenului” și toate Pagina din Mediumitatea digitalului momentele de redare „trebuie să fie o reconstrucție” Fiecare instrument poate fi potrivit pentru credințele spiritualiste, atâta timp cât funcționează sub pragurile percepției noastre senzoriale – detectând, calculând și transducând în sunet misterioase „forțe” sau „entități” pe care le-am putea nu vezi sau auzi altfel Desfășurarea înregistrării audio într-o insinuare supranaturală are ca scop construirea retrospectivă a unei realități aurale în absența uneia manifeste de la sine, fizic (p ) În măsura în care lipsește o prezență vie situată, spiritualist anchetatorii care lucrează cu dispozitive tehnice sunt încurajați să privească mai îndeaproape fizicitatea vibrațiilor sonice și să aprofundeze materialitatea tehnologiei, depășind ceea ce pot auzi și punând accent pe (și să aibă încredere în) natura operațională, procesuală a medierii tehnologice Practicile lor provin din presupunerea nespusă că în înregistrările sonore există mai mult de ascultat decât este în mod normal la ureche După cum ilustrează cazul hantologiei sonice, existența materială a fonografiei în sine poate fi dezvăluită ca o dimensiune aurai care ar fi rămas probabil neobservată dacă nu pentru „mediumnia” digitalului Pentru cei dintre noi care nu sunt nici audiofili, nici spiritiști, noțiuni precum „fidelitate” și „revélation” pot fi gândite în raport cu înregistrarea sonoră doar în termeni metaforici Cu toate acestea, modul în care alegem să concepem mediile tehnologice ne informează așteptările și utilizările lor Indiferent dacă credem în existența sa sau nu, sarcina de a găsi „fantoma din mașină” ar putea servi ca un laborator conceptual util pentru a înțelege mai bine cum funcționează efectiv aceste mașini Nu ;: (*) Acest capitol este dedicat cu umilință memoriei lui Mark Fisher Fie ca fantoma lui să ne bântuie pentru totdeauna ( ) José Van Dijck, „Fotografie digitală: comunicare, identitate, memorie”, Comunicare vizuală , nr ( ): - ( ) Eric W Rothenbuhler și John Durham Peters, „Defining Phonography: An Experiment in Theory” The Musical Quarterly , nr (vara ): ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , - ( ) Ibid , Pagina din Mediumitatea digitalului ( ) Kris Paulsen, „Indexul și interfața”, Représentations , nr (primăvara ): ( ) Vezi, printre altele, Douglas Kahn, „Death in the Light of the Phonograph: Raymond Russel's Locus Solus”, în Wireless Imagination: Sound, Radio and the Avant-Garde, ed Douglas Kahn și Gregory Whitehead (Cambridge, MA: MIT Press, ), - ( ) Thomas Alva Edison, Jurnalul și observațiile diverse, ed Dagobert D Runes (New York: Philosophical Library, ), ( ) „Edison’s Own Secret Spirit Experiments”, Modern Mechanix (octombrie ), p ( ) Ibid , ( ) Edison, Jurnalul, ( ) Steven Connor, „The Machine in the Ghost: Spiritualism, Technology and the ‘Direct Voice’”, în Ghosts: Deconstruction, Psychanalysis, History, ed Peter Buse și Andrew Stott (Haundmills-Londra: Palgrave MacMillan, ), ( ) Edison, Jurnalul, ( ) Utilizarea tehnologiilor electrice pentru a facilita comunicațiile cu lumea de apoi a fost încercată prin alte mijloace înainte de experimentele lui Edison Vezi, de exemplu, Richard J Noakes, „Telegraphy Is an Occult Art: Cromwell Fleetwood Varley and the Diffusion of Electricity to the Other World”, British Journal for the History of Science , nr ( ): - ( ) Despre utilizarea radiofrecvențelor de către spiritist, vezi și Anthony Enns, „Psychic Radio: Sound Technologies, Ether Bodies and Spiritual Vibrations”, The Senses and Society , nr ( ): - ( ) Philippe Badouin, „Machine 'Necrophoniques': Thomas Edison et la voix des morts,” Syntone ( septembrie ), http://syntone fr/machines-necrophoniques-thomas-edison-et-la-voix -des-morts/ ( ) Kostantin Raudive, Breakthrough: An Amazing Experiment in Electronic Communication With the Dead (Gerrards Cross, Marea Britanie: Colin Smythe, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , Pagina din Mediumitatea digitalului ( ) Friedrich Jürgenson, Sprechfunk mit Verstorbenen (Berlin: Broschiert, ), ( ) Raudive, Breakthrough, ( ) Vezi Simone Natale, Supernatural Entertainments: Victorian Spiritualism and the Rise of Modern Media (Colegiul de stat: Pennsylvania University Press, ), - ( ) „Electronic Voice Phenomena”, Dead Media Archive, http:// cultureandcommunication org/deadmedia/index php/ Electronic Voice Phenomena ( ) Rothenbuthler și Peters, „Defining Phonography”, ( ) Tom și Lisa Butler, „Selecting an Audio Recorder,” Association TransCommunication (septembrie ), http://atransc org/recording-evp/ ( ) Brian Schill, Stalking Darkness: Surveillance and Investigation Techniques for Paranormal Investigators (New York: IRPF, ), ( ) Ibid ( ) Rothenbuhler și Peters, „Defining Phonography”, ( ) Ibid , ( ) Mark Fisher, „The Metaphysics of Crackle: Afrofuturism and Hauntology”, Dance Cult , nr ( ): ( ) Ibid , ( ) Bruce Sterling, „The Dead Media Manifesto” ( ), http://www deadmedia org ( ) Rothenbuhler și Peters, „Defining Phonography”, ( ) Aici sunt în joc diferite concepții despre „media veche” În timp ce Rothenbuhler și Peters au prognozat eliminarea fonografiei analogice în ceea ce privește schimbările tehnologice, hantologii sonici tind să „reînvie” casetele și înregistrările de vinil ca artefacte materiale Vezi Simone Natale, „There Are No Old Media”, Journal of Communication , nr ( ): - ( ) Mark Katz, Capturing Sound: How Technology Has Changed Music (Londra și Berkeley: University of California Press, ), ( ) Citat în Geoff Kieffer, „Chasing Ghosts in the Dark: A Interview with Steven Wilson Regarding Bass Communion,” Carbon Nation ( octombrie ), Pagina din Mediumitatea digitalului https://web archive Org/web/ /http://www swhq co uk/ bass communion interview cfm ( ) Stephen Humphries, „Bass Communion: Ghosts on Magnetic Tape”, http://stevenwilsonhq com/sw/back-catalogue-bass-communions-ghosts-on-magnetic-tape- / ( ) Citat în Kieffer, „Chasing Ghosts in the Dark” ( ) Simon Reynolds, Retromania: Pop Culture's Addiction to Its Own Past (New York: Faber și Faber, ), ( ) În cazul Ghosts on Magnetic Tape, un CD ( ) Mă refer aici la noțiunea de „media reziduală” propusă de Charles R Acland, ed , Residual Media (Minneapolis: University of Minnesota Press, ) ( ) Wolfgang Ernst, „Media Archaeography: Method and Machine versus the History and Narative of Media”, în Memoria digitală și arhiva, ed Jussi Parikka (Londra și Minneapolis: Universitatea din Minnesota, ), ( ) Rothenbuhler și Peters, „Defining Phonography”, ( ) Ibid , ( ) A se vedea, printre altele, Jonathan Sterne, The Audible Past: Cultural Origins of Sound Reproduction (Durham și Londra: Duke University Press, ), ; Rick Altman, „Eterogeneitatea materială a sunetului înregistrat”, în Teoria sunetului, Sound Practice, ed Rick Altman (New York și Londra: Routledge, ), ( ) Rothenbuhler și Peters, „Defining Phonography”, Pagina din Eu joc, de aceea cred Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Eu joc, de aceea cred Religie și credință în jocurile digitale Vincenzo Idone Cassone Mattia Thibault DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Subiectele religioase sunt din ce în ce mai frecvente în jocurile video, abordând frecvent probleme precum spiritualitatea și transcendența Totuși, aceasta este doar suprafața unor fenomene mai complexe, profund legate de experiența religioasă însăși în simulările digitale interactive Scopul capitolului este de a evidenția implicațiile legăturilor dintre religie și dinamica credințelor în jocurile video În primul rând, se concentrează pe diferite tipuri de relații de credință jucător-joc, care iau forme de acorduri (simetrice) și dăruiri de sine (asimetrice) Apoi, abordează procesul de instituție a credinței: necesitatea ca jucătorii nu doar să pretindă să creadă în lumea digitală, ci să experimenteze actul de a se crede în sine în timp ce joacă În cele din urmă, prezintă o serie de studii de caz (Planescape Torment, Nier: Automata, The Talos Principie și The Stanley Parable) pentru a arăta diferite dinamici specifice implicate în relațiile dintre religie, credință și experiența ludică Cuvinte cheie: simulare, credință, acord, dăruire de sine, jocuri video, religie, instituție de credință, semiotică Introducere Subiectele și temele religioase sunt o prezență constantă în istoria jocurilor Au devenit din ce în ce mai des întâlnite în jocurile în general și în jocurile digitale în ultimele decenii Teme cheie, cum ar fi spiritualitatea și relațiile cu transcendența, apar frecvent în jocurile digitale, atât mainstream, cât și Pagina din Eu joc, de aceea cred indie Dezvoltarea tehnologică a mediului și posibilitatea de a simula lumi complexe se îmbină cu procese pe termen lung de reprezentare a supranaturalului și a spiritualității în media modernă Prezența religiei în jocuri, însă, ar trebui considerată doar ca parte a unui proces mai profund și mai complex, în care experiența religiei și mesajele sale culturale interacționează cu inovația tehnologică și socială Scopul acestui capitol este de a evidenția interacțiunile dintre dinamica credinței și neîncrederii în jocurile digitale și de a investiga efectele acestora asupra relațiilor dintre jucători și jocuri Ne vom concentra asupra modului în care jocurile stabilesc un proces de „suspendare a neîncrederii”, avansând în același timp un efect simetric și colateral: acela de „instituție a credinței” Acest lucru indică necesitatea ca jucătorii să accepte ceea ce percep și cu care interacționează nu numai ca posibil, ci și ca singura existență posibilă în lumea (ludică) (p ) Majoritatea jocurilor nu se concentrează pe acest proces, folosindu-l într-o măsură limitată doar pentru a face jucătorul să aibă încredere în interfața și experiența jocului Cu toate acestea, alte jocuri pun acest proces în centrul experienței lor, arătând cum actul de a juca în sine este un act de creare, stabilire și modificare a credinței Vom folosi cuvântul latin religio pentru a indica sentimentele și nevoile și obiceiurile antropologice care preced religiile actuale (care sunt forme sociale de organizare) și le face posibile, atunci când nu sunt necesare, pentru organizarea socioculturală Urmând etimologia lui Benveniste, religio este intenționată mai mult ca o dispoziție subiectivă de a crede decât ca un set de norme și credințe existente Acest capitol se concentrează asupra contextului religiilor abrahamice, în principal din două motive: în primul rând, religiile occidentale joacă un rol major în reprezentări fictive și teme ale jocurilor digitale (atât în producțiile occidentale, cât și din est); în al doilea rând, natura simulativă a jocurilor digitale este profund legată de temele tradiționale abraamice: religia, credința și ideea de transcendență Instituția de credință Dimensiunile interacțiunii jucător-joc în jocurile digitale implică credința în diferite grade Într-o anumită măsură, toate jocurile depind de o cantitate minimă de încredere în sistem pentru a da naștere contractului „cercului magic”, termen inventat de Joan Huizinga care indică separarea semiotică dintre realitatea jocului și realitate jocul în afara Cu toate acestea, există unele jocuri care pun aceste experiențe și dinamice în centrul experienței lor În ciuda faptului că face referire mai mult sau mai puțin explicită la religia existentă, experiența jucătorului în timp ce joacă aceste jocuri este, prin ea însăși, profund înrădăcinată în religio, ca realizare culturală și socială a procesului de „credință” O distincție cheie poate fi astfel urmărită între procesul tradițional etichetat suspendarea necredinței (obișnuit în poveștile și narațiunile fictive și studiat pe larg de studii literare și semiotică) și fenomenul colateral, pe care ne propunem să-l numim instituție a credinței În timp ce acesta din urmă este mai rar investigat, se află la Pagina din Eu joc, de aceea cred inima atât a interacțiunii cu lumile digitale, cât și a dinamicii care implică religia și credința Suspendarea neîncrederii, potrivit lui Coleridge și a criticilor ulterioare, este procesul de a crede ceva suprarealist sau fictiv, suspendarea facultăților noastre critice care ar eticheta aceste ficțiuni ca fiind false și imposibile În mass-media și ficțiune, suspendarea neîncrederii face limitele credinței noastre mai slabe, făcând posibilă suspendarea temporară a acestora pentru a accepta fictiv posibile noi evenimente, lumi, reguli și povești Suspendarea neîncrederii (p ) este necesară pentru a înțelege și aprecia narațiunile utopice sau distopice, lumi paralele, scenarii ipotetice, perspective contradictorii sau chiar nonsens în glume, fără a fi nevoie să testăm sau să punem în dubiu convingerile și cunoștințele noastre despre lume Cu toate acestea, după cum a observat Umberto Eco, textele ficționale (scrise, picturale, cinematografice și ludice) nu cer pur și simplu utilizatorilor să creadă nimic și nici să suspende orice fel de cunoaștere sau credință Dimpotrivă, ele modelează „posibilul” lumi”, planuri ficționale semiotice ale existenței care pot fi legate și comparate într-un mod mai mult sau mai puțin coerent cu cunoștințele, experiența, valorile și credința noastră („enciclopedia noastră”) Drept urmare, acţionează ca nişte maşini leneşe, cerându-ne nouă, ca cititori/utilizatori, să umplem golurile din intriga şi să ne aşteptăm/acceptăm un grad limitat de inconsecvenţe cu lumea/enciclopedia noastră Și, mai mult, pot determina utilizatorii să-și remodeleze sau să-și modifice credința anterioară Acest fenomen colateral (instituția credinței) poate fi observat în rolul tradițional al miturilor antice și al poemelor epice, în basmele și povestirile pentru copii, în romanele istorice și, mai ales, în religiile instituționalizate și în profesia/declarația lor de credință Astfel de texte ne stimulează să selectăm și să acceptăm, dintr-o serie de lumi posibile cu care ne putem imagina sau interacționa, una anume și să ne modificăm înțelegerea lumii pe baza ei, instituind noi credințe individuale sau colective Ca urmare, toate celelalte lumi posibile sunt judecate în raport cu coerența lor cu realitatea noastră acceptată Așa se întâmplă și cu actele perlocutorii în ritualuri și tradiții religioase („Cred într-un singur Dumnezeu, Tată atotputernic ”), prin acceptarea și reiterarea unor gesturi și performanțe specifice care sunt presupuse a fi emblematice După cum a remarcat Natale, opoziția strictă dintre fenomenele religioase precum spiritismul și lumea ficțiunilor este supraestimată, așa cum arată legăturile puternice dintre debutul media cinematografică și spiritismul victorian Anumite texte și, în special, cele legate de subiecte religioase, interacționează cu cititorul, modelând atât neîncrederea, cât și credința, așa cum a arătat Walsh-Pasulka în studiul său privind rezultatele spirituale și recepția unor filme precum Exorcistul sau Pasiunea Prin aceste structuri împletite de credințe și neîncredere, așa cum a observat Juri Lotman și Boris Uspenski, comunitățile dau formă și limite cunoștințelor lor și produc auto-reprezentări culturale Pagina din Eu joc, de aceea cred În general, marea majoritate a jocurilor îi fac pe jucători să suspende aparenta necredibilitate a construirii lumii și a povestirii lor Acest lucru le permite jucătorilor să participe emoțional la joc, chiar dacă acest lucru prezintă scenarii și situații pe care nu le-ar accepta ca fiind realiste sau posibile în viața lor de zi cu zi Există, totuși, jocuri care întruchipează experiențe ludice deosebite, bazate pe procesul de instituție a credinței Miezul acestui joc îi face pe jucători să-și pună la îndoială convingerile, să le modifice sau să creeze un nou Sistem de credințe în timpul experiențelor ludice Aceste credințe pot fi în relație cu (p ) „realitatea” jocului (adevărul din spatele experienței și simulării, granițele libertății și puterea designerului jocului) sau în relație cu natura alterității în jocuri (alți jucători, agenți sau povești sunt „reali?”) Experiența ludică în sine devine un cadru paradigmatic pentru reflecții asupra naturii ficțiunii și adevărului, pentru experiența saltului de credință sau pentru a ne testa propriile convingeri și perspective În acest context, jocurile abordează domeniul ritualurilor În timp ce frontierele dintre jocuri, distracție și ritualuri sunt complexe și articulate, Lévi-Strauss a sugerat în mod celebru că jocurile și ritualurile implică înțelegerea opusă a agenției umane și acceptarea regulilor umane: în timp ce jocurile tind să creeze un cadru pentru exercitarea libertății, în care diferite acțiuni sunt acceptate și permise, ritualurile tind să selecteze, dintre nenumăratele posibilități de acțiune umană, acte, performanțe și rezultate specifice, încărcându-le cu putere simbolică și făcându-le semnificative și necesare În mod similar, schimbarea de la suspendarea neîncrederii la instituirea credinței în jocuri fac din experiența noastră ludică un eveniment unic, diferit de toate precedentele, în care acțiunile noastre sunt încărcate cu o semnificație și o semnificație deosebită Acest proces, pe lângă menționarea explicită a religiilor în jocurile digitale, poate fi considerat un punct cheie pentru suprapunerea dintre jocuri și religii Prin experiențele digitale, jucătorii sunt capabili să reacționeze și să experimenteze îndoiala și credința, dihotomia dintre autonomie și subjugare, importanța salturilor de credință și limitele cunoștințelor și experienței noastre (Fig ) (pag ) Pagina din Eu joc, de aceea cred Joacă și transcendență Dinamica gemenă a suspendării neîncrederii și a instituției credinței sunt, deci, Figura Jocuri bazate pe credințe între jocuri și ritualuri primul element de religie în cadrul jocurilor digitale Pentru a trece de la credință la credință, totuși, este nevoie de un alt element: încredere – și mai precis, încredere într-o forță care scapă de controlul nostru Ideea de credință pe care am descris-o ca o componentă a religiei este ceva mai mult decât o simplă aderare la un fel de credo și cuprinde un abandon către puterea superioară în a cărei existență credem Cu alte cuvinte, credința este o combinație de credinta și încredere înrădăcinată în ideea de transcendență Prin urmare, faptul că jocurile digitale sunt de fapt capabile să înfățișeze și să inducă dinamica credinței în jucătorii lor, înseamnă că aceștia le pot propune potențial o formă de transcendență Pentru a investiga relația dintre jocuri și transcendență, trebuie să ne concentrăm asupra formelor de acord cu care jucătorii trebuie să se angajeze atunci când joacă: la baza fiecărui joc există un pact sau un acord implicit În primul rând, un acord care are loc între jucători și joc (jucătorii sunt de acord să accepte și să respecte regulile, obiectivele și caracterul fictiv al narațiunii — Apter o definește o „ atitudine paraludică”); simultan, un acord leagă jucătorii înșiși (care își asumă responsabilitățile, își comunică intențiile ludice unul altuia și sunt de acord să „joace corect”, după cum a menționat Bateson) Aceste acorduri sunt necesare pentru a crea un așa-numit cerc magic Instituirea unui cerc magic pecetluiește acordul dintre jucători și joc, configurându-l pe acesta din urmă ca o activitate fictivă bazată pe reguli care vor fi confirmate de însuși faptul că jucătorii le respectă și le reproduc Aceste acorduri permit jocurilor să modeleze încrederea Pentru a ajunge la o înțelegere, sunt întotdeauna necesare cel puțin două părți diferite – în cazul nostru jucătorii și jocul – negocierea în încercări pentru a găsi un echilibru între voințele lor Ne putem imagina, deci, un spectru construit în funcție de puterea de negociere pe care fiecare parte este capabilă să o dețină (Fig ) În cazul jocurilor, vom avea, pe de o parte, activități de joc în care jucătorii au putere deplină asupra regulilor, astfel încât să fie capabili chiar să le inventeze în timp ce joacă Acesta este tipul de jocuri „Calvinball”, tipice jocului copilăriei Pe de altă parte, vom avea jocuri ale căror reguli sunt absolute și nenegociabile, până la cel mai mic detaliu Într-un joc profesionist de șah, jucătorii se deplasează în cadrul unor reglementări stricte care guvernează mișcările potențiale pe tabla de șah, precum și timpul disponibil pentru turele fiecărui jucător Toate formele de joc pot fi organizate între aceste două extreme, în funcție de relațiile de putere dintre jucători și joc Acest spectru este foarte asemănător cu distincția teoretizată de Caillois (p ) în jurul conceptelor de paidia și ludus · pe de o parte, avem forme de joc mai libere și mai creative și, pe de altă parte, mai reglementate și instituționalizate Pagina din Eu joc, de aceea cred jocuri În tensiunea dintre cele două extreme s-ar putea găsi adevărata esență a fiecărui joc În cadrul acestui spectru, de altfel, putem postula poziții diferite în funcție de dezechilibrul de putere dintre cele două părți În special, Juri Lotman, fondatorul semioticii culturii, a propus pozițiile de „acord” și „dăruire de sine” în timp ce descrie diferitele dimensiuni și procese semiotice care leagă oamenii de transcendența religioasă (vezi, din nou, Fig ) Potrivit lui Lotman, uneori narațiunile și folclorul descriu relația cu puterile supranaturale ca pe o negociere între egali, în care oamenii și ființele evlavioase formează un acord Este cazul, de exemplu, al ofrandelor religioase în care se crede că divinitatea este obligate să livreze ceea ce se cere, dacă se fac ofertele potrivite, sau dintre multele „deale cu diavolul” atât de comune în narațiunile populare medievale Pe de altă parte, religiile abraamice propun o zeitate atotputernică, ceea ce înseamnă că orice relația cu ea este extrem de dezechilibrată În acest caz, tot ceea ce pot face credincioșii este să se predea puterii transcendentale, să se dea complet acesteia și să aibă credință în ea Acest model religios este profund înscris în cultura noastră, iar faptul că poate fi aplicat cu succes formelor de jocuri pe care le-am descris (și în mod specific celor pe care le-am definit ca ținând de ludus) este unul dintre elementele care fac relația dintre jocuri foarte reglementate și religia atât de puternică Jucătorii au Balance of The Game are toată puterea putere toată puterea Paidia Ludu¡ Acord Dăruire de sine Figura Continuum de acord În plus, jocurile digitale sunt și mai aproape de ideea de a darui de sine decât jocurile analogice Controlul pe care jucătorii îl au asupra aspectelor materiale ale (p ) celor din urmă sunt în general superior celui pe care îl pot exercita asupra jocurilor digitale Cititorii unei cărți de jocuri pot merge cu ușurință înainte și înapoi în volum, să păstreze semne de carte și chiar să încerce să facă o inginerie inversă a poveștii pornind de la un final la alegerea lor Un jucător de joc digital are mult mai puțin control asupra momentului în care să salveze jocul sau asupra porțiunii acestuia pe care să o acceseze Schimbarea regulilor unui joc analogic poate fi o simplă chestiune de negociere între jucători, în timp ce a face același lucru cu un joc digital poate reguire modificarea programării acestuia Relația jucătorilor cu sistemul informațional al unui joc digital este, așadar, cu siguranță interactivă – ambele sunt necesare pentru ca jocul să se întâmple – dar și absolut dezechilibrate Pagina din Eu joc, de aceea cred Experiența jucătorilor, de altfel, este în principal mediateci prin informațiile și instrucțiunile pe care le oferă jocul în sine, care îi poate păcăli sau îndruma cu ușurință Pentru a juca, jucătorii trebuie să se dea jocului, să aibă încredere în el, să aibă încredere în el și să accepte ceea ce oferă În acest fel, jocurile digitale reproduc dinamica tipică proceselor religioase respectul și aderarea la o serie de norme încorporate în tradiții, credințe și ritualuri Realitatea așa cum o cunoaștem P ■■· s ?:/· Το: ''::ιε:' ·: Unul dintre jocurile în care aceste procese sunt evidente este Planescape Torment (dezvoltat de Black Isle), un WRPG (joc de rol occidental) publicat în , bazat pe un sistem avansat de joc de rol Dungeons and Dragons Creatorii și-au propus să modeleze un joc fantasy fără tropi tradiționali (lupte și aventuri, temnițe, stăpâni răi) și personaje (spiriduși, pitici, dragoni etc ), împingând în același timp la limite experiența digitală a jocului de rol pentru a atinge noi orizonturi de profunzime narativă, sens și experiență Universul Planescape este compus din multe „Planuri ale existenței”, dispuse într-un set de cercuri concentrice a căror formă și fizică diferă foarte mult de lumea noastră În centrul acestor Planuri se află orașul Sigil, o răscruce de drumuri la care se poate ajunge doar universul lui Planescape, mult mai mult decât religiile fantastice tipice ale jocurilor de rol, se bazează pe legătura profundă dintre credință și realitate, într-un mod similar cu romanul American Gods al lui Neil Gaiman: actul de a crede modelează lumea, creează zei și alterează realitatea și viața însăși Puterea atribuită entităților divine sau semidivine este rezultatul credinței și credinței colective a adepților lor, care le modelează și le fac reali, cum ar fi Dustmen, care cred în „moartea adevărată”, o stare dincolo de viața și moartea fenomenală în care oamenii abandonează pasiunile și se dizolvă în neant, sau Societatea (p ) Senzații, care consideră că experiențele senzoriale sunt cel mai pur dar al vieții înseși și au nevoie să fie „colectate” și împărtășite pentru a permite indivizilor să atingă „plinătatea” În Planescape Torment (PT de acum), jucătorii îl întruchipează pe cel fără nume, un individ care nu poate muri, dar își pierde amintirile de fiecare dată când suferă o lovitură fatală Cel Fără Nume se trezește în Mortuarul Omilor de Praf și întreprinde o călătorie pentru a-și descoperi adevărata identitate și a înțelege de ce umbrele fantomatice îl urmăresc oriunde merge În timpul acestei călătorii, el se va împăca cu moștenirea încarnărilor sale anterioare (printre ele un om vinovat, un comploter nemilos și un nebun), croindu-și propria cale și explicându-și convingerile și viziunea asupra lumii Pe măsură ce jucătorii progresează prin PT, ei experimentează principala diferență față de jocurile de rol tradiționale Aceste jocuri cer, în general, jucătorului să ia parte la oaspeți și aventuri, stabilind un sens și obiective preexistente Pagina din Eu joc, de aceea cred în care jucătorii ar trebui să aibă încredere și să respecte În schimb, în PT chiar jocul le cere jucătorilor să dea propriul lor sens și scop povestii, cerându-le să-și clarifice credințele și crezul Deoarece în lumea Planescape, așa cum am menționat, convingerile au consecințe reale, jucătorii pot experimenta rezultatele instituției lor de credință, oscilând între dăruire de sine și acorduri Acest proces este descris printr-o mise en abyme jucăușă: unul dintre însoțitorii jucătorului este un githzerai, Dakkon, un fost adept al filozofiei Învățăturilor lui Zerthimor care se află acum într-o criză de credință Jucătorii pot cere să devină un discipol al lui Zerthimon studiind textele sale sacre și să progreseze prin etapele sale fiind judecați de Dakkon În acest fel, ei pot găsi în cele din urmă aceeași contradicție care a pus în criză tovarășul lor sau, în funcție de atitudinile lor, chiar pot găsi o nouă interpretare a scripturilor sacre care să conducă la un fel de nouă iluminare pentru ambii Mai mult, calea celui fără nume de a-și găsi identitatea îi stimulează pe jucători să pună sub semnul întrebării însuși sensul avioanelor și al „lumilor posibile” ale jocului De exemplu, puternica vrăjitoare Ravel Puzzlewear le cere jucătorilor să răspundă la această întrebare, care este o enigmă recurentă pe parcursul întregului joc: „Ce poate schimba natura unui bărbat?” Sunt posibile mai mult de răspunsuri, dar nicio soluție nu este greșită Vrăjitoarea nu pune o ghicitoare mortală, ci vrea ca jucătorii să-și împărtășească convingerile cu ea Alte jocuri de rol digitale permit jucătorilor să acționeze liber și să întruchipeze pe oricine doresc într-un cadru fictiv, ale cărui reguli și limite trebuie acceptate, chiar și în ciudateniile, incoerențelor sau neclarității lor (declanșând procesul tradițional de suspendare a neîncrederii) PT cere în schimb un pas suplimentar: personajul principal este o tablă goală pe care pot fi proiectate nenumărate personalități, povești și credințe Dar oricare ar fi alegerea, (p ) jucătorii trebuie să explice înțelegerea lumii și sistemul lor de credință Acest lucru contribuie la a face acea lume fictivă mai reală, cel puțin în limitele jocului O persoană fără nume poate fi un înțelept de bunăvoință, un războinic nemilos, un comploter, un om împovărat de regret, un naiv sau unul nebun Fiecare dintre viețile ficționale trecute schimbă perspectiva asupra jocului, relațiile cu trecutul și sensul călătoriei În acest fel, întregul sistem de credințe dezvoltat de jucător în timpul jocului face ca lumea fictivă să existe Ultimele rânduri ale jocului evidențiază toată această călătorie: Dacă am învățat ceva în călătoriile mele peste Avioane, este că multe lucruri pot schimba natura unui om Fie că este regret, fie dragoste, fie răzbunare, fie frică, orice crezi că poate schimba natura unui om Am văzut că credința mișcă orașe, îi face pe oameni să oprească moartea și transformă inima unei crăcioase în jumătate de cerc Întreaga cetate a fost construită din credință Credința a blestemat o femeie, a cărei inimă s-a agățat de speranța că altul a iubit-o atunci când el nu o iubea Odată, l-a făcut pe om să caute nemurirea și Pagina din Eu joc, de aceea cred obtine asta Și a făcut un spirit de postură să creadă că este ceva mai mult decât o parte din mine NA:?: / A " '·' z = HA:?: Fsczelt Un proces similar are loc în seria de jocuri Nier, prin recentul Nier: Automata (dezvoltat de Platinum Games și publicat în ) și titlul anterior, Nier: Gestalt (dezvoltat de Cavia în ), ambele jocuri de rol japoneze regizate de Yoko Taro În saga Nier, relațiile dintre jucător, celelalte personaje și lume se bazează pe dihotomia dintre experiență/cunoaștere și credință/credință Primul Nier începe în La începutul unei noi ere glaciare, oamenii încep să fie afectați de o boală strânge; omenirea moare rapid În prolog, un tată încearcă să fugă cu fiica lui Multe secole mai târziu, omenirea a supraviețuit oarecum apocalipsei, dar a regresat la o stare asemănătoare cu un decor fantastic din Evul Mediu Membrii celor câteva sate de supraviețuitori sunt urmăriți de grupuri strânse de umbre (numite umbre) care îi înconjoară Jucătorul întruchipează un vânător expert uman care încearcă să găsească un leac pentru fiica lui bolnavă În continuarea, stabilită multe secole mai târziu, omenirea s-a adăpostit pe Lună pentru a se salva de un nou inamic, mașinile: roboți industriali care au devenit necinstiți, acționând imprevizibil Jucând ca B și S, membri ai unei forțe de elită Android însărcinate să distrugă mașinile, jucătorii sunt trimiși pe Pământ pentru a recupera casa omenirii (p ) Lumea lui Nier reprezintă oameni sau oameni similari (cum ar fi androizi sau clone) în contexte în care religiile tradiționale sunt dispărute Supraviețuitorii sunt pragmați, se bazează pe puține certitudini și acționează pe baza a ceea ce ei cred că este drept și adevărat Cu motivații interioare și exterioare, jucătorii sunt însărcinați să lupte împotriva dușmanilor pentru a salva oamenii care le sunt dragi Cu toate acestea, lumea lui Nier nu neagă posibilitatea transcendenței Dimpotrivă, pare să se joace și cu credințele subiective, criticând rezultatele acestor credințe și frustrându-le în multe dintre finalurile multiple disponibile pentru ambele jocuri De exemplu, în Nier original, personajul principal poate în sfârșit învinge armata umbrelor și ucide stăpânul lor rău, distrugând-o Dar tocmai când jucătorii cred că au salvat în sfârșit omenirea, descoperă că de fapt au condamnat-o la moarte Adică, umbrele erau sufletele reale ale oamenilor adevărați, ale căror trupuri au fost distruse de apocalipsa anterioară Pentru a se salva, oamenii de știință au creat niște clone corporale (numite gestalt), pe care sufletele trebuiau să le folosească mai târziu pentru a se reîncarna Cu toate acestea, aceste gestalte au început să-și dezvolte propria conștiință și minte, făcându-i imposibil ca sufletul să se contopească cu ele, împingându-i la disperare și înnebunindu-i Personajul principal al jocului și toți ceilalți oameni sunt, de facto, gestalt: oameni artificiali cu minți, dar fără suflet Temându-se inconștient că nuanțele vor prelua controlul, gestalt-urile au început să-i atace și să-i omoare În „noul joc plus”, este posibil să redai întreaga poveste în timp ce pot înțelege limbajul nuanțelor Astfel, jucătorii descoperă că niciunul dintre presupușii lor dușmani nu a vrut să-i omoare, dar că, pe de altă parte, jucatorul a avut Pagina din Eu joc, de aceea cred a ucis fără milă nenumărați copii, tați, mame, familii și așa mai departe Una peste alta, Overlord de la sfârșitul jocului nu este altceva decât tatăl de la începutul prologului și adevăratul suflet al corpului personajului principal În mod similar, în Nier: Automata, cunoștințele și convingerile aparente ale jucătorilor sunt zdruncinate până la capăt în timpul jocului Ca android, B este privit ca o ființă cu o minte, conștiință și auto-percepție, în contrast cu mașinile, care pot doar simula aceste lucruri În ultima parte a jocului, androizii descoperă că oamenii sunt deja dispăruți; cu toate acestea, pentru a nu se preda unei vieți fără scop, androizii și-au creat o misiune pentru ei înșiși, și mai ales „un zeu pentru care merită să mori”, deoarece lupta împotriva mașinilor este un cerc vicios în care androizii mor continuu și își pierd amintirile În cele din urmă, jucătorii pot descoperi că androizii nu sunt diferiți de mașini, ci sunt doar ființe artificiale puțin mai evoluate Mașinile sunt capabile de gânduri și de individualitate în sine, așa cum a arătat Pascal, șeful unui orfelinat de mașini care învață principii nonviolente și egalitare copiilor automate Zdrobiti între o cauză fără sens și o identitate falsă, (p ) jucătorii trebuie să ofere androizi motivații și scopuri, construind noi sisteme de credință din ruinele celor anterioare În funcție de alegerile lor, jucătorii pot crea finaluri diferite și noi perspective asupra acestei drame existențiale, scăpând în cele din urmă din ciclul morții inutile și lupte pentru a oferi speranță și credință acelor doi oameni în căutarea umanității Jocurile Nier organizează o ciocnire între experiența și percepția lumilor construite digital și sistemele implicite de cunoaștere și credință Aceste jocuri pun jucătorii în avatarul ființelor umane, făcându-i să lupte împotriva monștrilor umanoizi sau a imitațiilor grotești ale oamenilor, impunând credința că luptă pentru partea „bună” sau „umană” – adică „noi” În consecință, ca jucători suntem încurajați să înțelegem sentimentele personajului principal datorită umanității noastre comune În timp ce în timpul jocului, unele evenimente pot pune această interpretare la îndoială, jucătorii ar ignora cu ușurință astfel de indicii, deoarece se bazează pe experiența și așteptările lor culturale Abia la final, prin răsturnările intrării, se produce o inversare completă a perspectivei inițiale Drept urmare, jucătorilor li se dă responsabilitatea de a oferi noi sisteme de valoare jucând în numele unor indivizi neomeni și fără suflet, precum cei împotriva cărora credeau că luptă Ca atare, relația dintre creatori și creaturi și conceptul de umanitate în Nier nu este reglementată de biologie sau de transcendență; este în schimb rezultatul unei traiectorii stângace și incerte reglementate de credință și voință Jocuri de neîncredere Relația dintre jocurile digitale și credință este complexă și implică diferite straturi De exemplu, personajele dintr-un joc pot minți: ar putea fi o întorsătură surprinzătoare a intrigii, dar este un mecanism narativ bine-cunoscut In orice caz, Pagina din Eu joc, de aceea cred jucătorii tind să aibă încredere în jocul în sine, crezând că instrucțiunile date de joc sunt de încredere Unele jocuri, așadar, folosesc încrederea noastră și o exploatează pentru efecte comice sau grave Seria Portai, de exemplu, face acest lucru pe mai multe niveluri La prima vedere, Portai (dezvoltat de Valve în ) și Portai ( ) ar putea părea simple jocuri puzzle cu un strat narativ: un personaj feminin fără nume călătorește într-un fel de laborator imens în care trebuie să ruleze o serie de „teste” — puzzle-urile în sine O voce electronică feminină o ghidează, instruind jucătorii cum să rezolve diferitele puzzle-uri și oferind feedback atunci când acestea sunt finalizate cu succes Deoarece acest lucru este obișnuit în jocurile digitale, jucătorii urmează în general instrucțiunile fără a le invita , în timp ce personajul avansează în laborator, vocea apare din ce în ce mai puțin de încredere, până când obiectivul ei real este dezvăluit: vocea (p ) aparține răufăcătorului jocului, care va încerca în orice mod să facă personajul principal Portai, prin urmare, problematizează credința jucătorilor în instrucțiunile date de joc, subliniind dinamica dăruirii de sine (subordonarea față de puterea Sistemului de joc) în care jucătorii sunt încurși Acest lucru îi face pe jucători să realizeze că, în timp ce joacă, ei tind să urmeze cu ascultare regulile fără a invita în vreun fel lumea în care sunt cufundați Principiul Talos Relația dintre încredere și credința religioasă este, de asemenea, adânc înrădăcinată în The Talos Principie, un joc dezvoltat de Croteam și lansat în Filosofia acestui joc este destul de asemănătoare cu cea a lui Portal· există o serie de puzzle-uri de rezolvat și o voce din cer care dă instrucțiuni atât jucătorilor, cât și personajului Cu toate acestea, acest joc merge cu un pas mai departe și dezvăluie în mod explicit natura religioasă a acestor interacțiuni Decorul jocului este imediat descris ca fiind religios: personajul principal se găsește într-un corp de robot în niște ruine antice, în timp ce o voce tunătoare din cer anunță: „Iată, copile, ai înviat din praf și te plimbi în grădina mea Ascultă acum glasul meu și știi că eu sunt făcătorul tău și că mă numesc ELOHIM Căută-mă în templul meu, dacă ești vrednic " După câteva puzzle-uri simple care predau elementele de bază ale jocului, vocea vorbește din nou: „Pe tot acest pământ, am creat încercări pe care să le depășești și în fiecare am plasat un sigiliu Scopul tău este să cauți aceste simboluri, pentru că astfel vei sluji generațiilor viitoare și vei dobândi viața veșnică” Nu este nevoie să subliniem caracterul temelor religioase prezente în aceste guotes, de la Elohim – cuvântul ebraic pentru Dumnezeu – până la cuvintele „făcător” sau „templu” și, în sfârșit, referirea la viața veșnică ca recompensă finală pentru desăvârșire toate puzzle-urile jocului Jucătorul se confruntă imediat cu o cerere de încredere din partea lui Elohim, care este, de asemenea, o cerere de credință: Elohim este Pagina din Eu joc, de aceea cred prezentat ca creatorul, sau cel puțin maestrul, al lumii digitale în care se mișcă jucătorii Cu toate acestea, jucătorii vor găsi numeroase indicii că lumea în care se mișcă este una simulată, adică o lume digitală Sugestiile sunt subtile la început, dar devin din ce în ce mai consistente pe măsură ce jocul avansează În plus, mai multe terminale împrăștiate în lumea jocului le permit jucătorilor să discute cu un „Milton Library Assistant” (MLA), un agent de inteligență artificială care pare să sugereze o imagine destul de diferită MLA spune o poveste în care umanitatea în pragul dispariției a creat acest spațiu digital pentru a permite evoluția vieții artificiale Puzzle-urile, prin urmare, sunt o modalitate de a testa (p ) inteligența și independența programelor „copil” în mod constant reînnoite, dintre care personajul principal este doar ultima iterație Elohim Cu toate acestea, va susține că terminalele sunt pline de minciuni diavolești menite să-și descurajeze copiii de la obținerea vieții veșnice La sfârșitul jocului, jucătorii se vor confrunta cu două opțiuni Ei ar putea alege să aibă încredere în Elohim și să i se alăture, caz în care vor eșua „verificarea independenței” cerută de la personajul principal pentru a fi considerați în viață Jocul va reporni apoi, jucătorii încarnând o nouă versiune a programului „copil” Altfel, ei l-ar putea sfida pe Elohim După mai multe aventuri, ei vor „transcende” și programul pentru copii se va trezi într-un corp de android pentru a locui într-o Lume lipsită de oameni Prin urmare, jucătorii sunt recompensați pentru că nu au încredere în instrucțiunile jocului și pentru că se îndoiesc de realitatea lumii virtuale care le-a fost prezentată Totuși, soluția câștigătoare oferită de joc este să ai încredere într-un alt agent al jocului, reprezentat de MLA, iar lumea în care androidul scapă în cele din urmă este încă o lume virtuală a jocului Acest lucru pare inevitabil: cum ar putea un joc să propună o soluție care se află în afara jocului în sine? Cum poate să rupă acordul de joc atât de mult încât jucătorii să nu se mai acorde jocului și să-și piardă complet încrederea în lumea lui? The ?=ra Ae Există, de fapt, un joc care merge atât de departe: The Stanley Parable, dezvoltat de Galactic Café și Davey Wreden și lansat în Jocul începe prin a spune povestea lui Stanley, un angajat al unei mari companii care își petrece zilele în biroul său, făcând sarcini foarte repetitive, cum ar fi apăsarea butoanelor de pe computer când ecranul îi spune O voce povestitoare – care impune din nou încrederea și introduce o instituție a credinței – afirmă că într-o zi Stanley descoperă că este singur în clădire și se plimbă prin jur, căutând răspunsuri În acel moment, în timp ce jucătorii se deplasează prin clădire, vocea naratoare descrie ceea ce face Stanley, adaptând descrierea la alegerile jucătorilor La un moment dat, jucătorii ajung la un set de două uși deschise în fața lor Vocea naratoare le spune că „Stanley a intrat pe ușa din stânga lui”, dar jocul în sine nu va impune această alegere Dacă jucătorii decid să meargă dreapta, Pagina din Eu joc, de aceea cred vocea care povestește va deveni ușor frustrată și va încerca să-l readuce pe Stanley pe drumul cel bun Jucătorii vor decide dacă îl ascultă sau dacă Stanley ar trebui să se rătăcească din ce în ce mai mult Nerespectarea instrucțiunilor, însă, va distruge în curând narațiunea Jocul nu va mai avea sens și vocea narativă (p ) va deveni din ce în ce mai confruntatoare Va reporni chiar și jocul cu totul în încercarea de a-l readuce pe drumul cel bun Jocul are mai multe finaluri posibile, în funcție de alegerile făcute de jucători Fiecare final, totuși, reamintește jucătorilor că sunt lipsiți de apărare în ceea ce privește jocul Naratorul are puterea de a le impune un monolog și de a reporni jocul, iar jucătorii nu au cum să-l oprească El poate propune un mini-joc plictisitor și zgomotos, care trebuie jucat timp de patru ore întregi pentru a progresa într-o anumită ramură narativă El poate frustra jucătorii lăsându-i să treacă prin coridoare nesfârșite, în continuă schimbare, fără a ajunge cu adevărat la nicio destinație Într-un caz, el declanșează o numărătoare inversă care indică faptul că o bombă va distruge clădirea Pe măsură ce acest lucru se întâmplă într-o cameră plină de comenzi, jucătorii vor încerca frenetic să găsească o modalitate de a dezamorsa bomba Cu toate acestea, vocea naratoare explică în curând că nu este posibil și îi va bate joc de jucători pentru că au încercat și pentru că au presupus că toate acele comenzi ar putea face de fapt ceva În cele din urmă, bomba explodează și jocul repornește din nou Există totuși o modalitate de a ieși din clădirea în care Stanley și jucătorii sunt încușcați Cu ceva efort, este posibil să te urci pe un birou și să te strecori pe o fereastră, ieșind din „harta” concepută de dezvoltatorii jocului și căzând liber într-un spațiu virtual complet alb și gol În cele din urmă, jucătorii ar putea crede că există o eroare, o eroare în joc care poate fi exploatată pentru a ieși din raza de control Cu toate acestea, tocmai când se pare că ar fi putut scăpa de jocul atotputernic, vocea naratoare vorbește din nou și își bate joc de jucători pentru că au încercat În cele din urmă, jocul va reporni încă o dată Pe de altă parte, dacă jucătorii decid să urmeze cu fidelitate toate instrucțiunile, naratorul îi va conduce să găsească o cale de ieșire din clădire într-un tărâm verde și însorit unde Stanley, după ce i s-a spus cu ascultare, ar trebui să fie în sfârşit „fericit” Sfârșitul fericit în sine, însă, este doar o altă batjocură: jucătorii își vor da seama că, la fel cum face Stanley în meseria lui, apăsau pe butoane așa cum li s-a spus Și apoi, jocul va reporni Nu există nicio modalitate de a câștiga The Stanley Parable, nici o modalitate de a scăpa de joc în timp ce joci jocul Jocul nu oferă nicio iluzie de libertate; în schimb, se străduiește să sublinieze că jocul digital este ca o cușcă În mod normal, jocurile digitale ar ascunde acest lucru, dând jucătorilor impresia că sunt liberi și că alegerile lor contează Parabola lui Stanley arată că toate acestea sunt o iluzie, că nu există acord în jocurile digitale, doar dăruire de sine Singura modalitate de a fi liber este să nu joci, deoarece jocul este inevitabil o limitare a libertății, atât din cauza regulilor sale, cât și din cauza naturii sale digitale Inca, Pagina din Eu joc, de aceea cred oarecum ironic, The Stanley Parable se poate simți eliberator, aproape (p ) împuternic, tocmai pentru că în loc să vândă o iluzie de libertate, descrie cu exactitate puterile pe care jocul le are asupra jucătorilor săi Concluzii Scopul acestui capitol este de a evidenția implicațiile și interacțiunile dinamicii credințelor în jocurile digitale și religie Am descris modul în care jocurile, în special jocurile digitale, produc dimensiuni experiențiale și semiotice care sunt asemănătoare cu cele implicate în religie și cu simțul religios în sine Am descris modul în care jucătorii trebuie să creadă în existența virtuală a mediului ludic și în sensul regulilor lor (echitate, intenție, corectitudine); în caz contrar, experiența ludică poate deveni contradictorie sau incoerentă sau chiar se poate prăbuși În plus, în timp ce majoritatea jocurilor fictive și fantasy stabilesc un proces de „suspendare a neîncrederii”, în nucleul multor jocuri digitale putem găsi urme ale procesului simetric și colateral pe care l-am numit „instituția credinței”: necesitatea pentru jucători nu numai să accepte ca posibil ceea ce percep și cu care interacționează, ci să-l considere ca singura existență posibilă în lumea (ludică) Dacă orice joc depinde într-o anumită măsură de un echilibru între un contract sau un acord (relație simetrică) și dăruire de sine (relații asimetrice), majoritatea jocurilor digitale tind spre acesta din urmă și creează medii în care jucătorii trebuie să aibă o credință aproape religioasă în jocul pe care îl joacă Majoritatea jocurilor nu se concentrează pe aceste procese: le exploatează într-o măsură limitată, permițând jucătorilor să aibă încredere în interfața și experiența ludică Alte jocuri, însă, pun acest proces în centrul experienței lor, dezvăluind că actul de a juca în sine înseamnă crearea, stabilirea și modificarea credințelor Astfel, am abordat o serie de jocuri în care relațiile dintre religie, credință, credință și experiența ludică sunt pe deplin dezvoltate, atât la nivel diegetic, cât și la nivel metadiegetic Am arătat cum jocurile trec de la suspendarea neîncrederii la instituția credinței în Planescape Torment; a discutat despre relațiile dintre percepție și înțelegere și credință și intenție în Nier: Automata; a evidențiat încercările meta-ludice ale credinței în Principiul Talos; și a analizat modul în care construcția/narațiunea lumii ludice îi face pe jucători să provoace și să le distrugă încrederea în joc, ceea ce duce la credibilitatea problematică a Parabola Stanley Cercetarea sentimentului religios în cadrul jocurilor digitale are un potențial descriptiv Ne poate ajuta să înțelegem cum funcționează jocurile și de ce au anumite efecte Ne permite să obținem o înțelegere mai profundă a hermeneuticii jocurilor și a modului în care aceasta corespunde alegerilor de design Mai mult, prezentarea noastră de ansamblu arată, de asemenea, că jocurile digitale pot fi un instrument extrem de productiv pentru a ajuta jucătorii (p ) să dezvolte un spirit critic, și nu neapărat doar într-un context religios Întrebând ceea ce ni se spune și întrebându-ne despre mediu Pagina din Eu joc, de aceea cred care ne înconjoară sunt abilități foarte importante într-o lume în care falsitatea și decepția sunt deosebit de ușoare de noile tehnologii Jocurile digitale ar putea – și poate ar trebui – să fie, de asemenea, folosite în acest scop Nu ;: (*) Această lucrare a fost scrisă împreună de ambii autori Pentru atribuirea formală, vă rugăm să luați în considerare secțiunile „Introducere”, „Instituția credinței” și „Realitatea așa cum o cunoaștem”, scrise de Vincenzo Idone Cassone și secțiunile „Joc și transcendență”, „Jocuri de neîncredere” și „Concluzii” ", după cum a scris Mattia Thibault ( ) Emile Benveniste, Le Vocabulaire des Institutions Indoeuropéennes, Tome II (Paris: Les Editions du Minuit, ) ( ) Joan Huizinga, Homo Ludens A Study ofthe Play-Element of Culture (Londra: Routledge & Kegan Paul, ) ( ) Termenul „suspendarea neîncrederii” a fost introdus de Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria ( ), ed Nigel Leask (Londra: JM Dent, ) ( ) Umberto Eco, The Role ofthe Reader: Explorations in the Semiotics of Texts (Bloomington: Indiana University Press, ) ( ) Simone Natale, Supernatural Entertainments: Victorian Spiritualism and the Rise of Modem Media Culture (Parcul Universității: Pennsylvania State University Press, ) ( ) Diana Walsh-Pasulka, „Biletele pentru pasiune poartă semnul fiarei! Realism din altă lume, autoritate religioasă și film popular”, fournal of Religion and Popular Culture , nr ( ): - ( ) Juri Lotman și Boris Uspenski, „Despre mecanismul semiotic al culturii”, New Literary History , nr ( ): - ( ) Claude Lévi-Strauss, The Savage Mind (Letchworth: Garden City Press, ), - ( ) Michael J Apter, „A Structural-Phenomenology of Play”, în Adult Play: A Reversai Theory Approach, ed John H Kerr și Michael J Apter (Amsterdam: Swets & Zeitlinger ), - ( ) Gregory Bateson, „A Theory of Play and Fantasy”, Psychiatrie Research Reports ( ): - Pagina din Eu joc, de aceea cred ( ) „Calvinball” este un sport fictiv jucat de personajele omonime din benzile desenate Calvin și Hobbes a lui Bill Watson Pe rând, fiecare jucător poate adăuga o nouă regulă jocului în timp ce îl joacă, făcându-l foarte instabil și comic suprarealist ( ) Roger Caillois, Les Jeux Et les Hommes (Paris: Gallimard, ) ( ) Lotman, „Agreement and 'Self-Ding',” - ( ) Există, desigur, forme de alianțe și legăminte în religiile avraamice, dar ele sunt întotdeauna asimetrice Credincioșii pot aștepta ceva de la zeitate, dar ei nu au control asupra acesteia și trebuie să persiste chiar și atunci când pare că Dumnezeu nu respectă partea lui din acord – vezi, de exemplu, Cartea lui Iov Prin urmare, legământul se bazează într-adevăr într-un acord inițial, dar unul în care credincioșii trebuie să se abandoneze complet voinței divinității ( ) Espen J Aarseth, Cybertext: Perspectives on Ergodic Literature (Baltimore: Johns Hopkins University Press, ) ( ) „Noul joc plus” este o caracteristică tipică a jocurilor Odată ce au terminat povestea, jucătorii pot începe jocul din nou, de obicei deblocând diferite puteri sau subploturi sau o nouă perspectivă asupra jocului original În Nier , noul joc plus permite jucătorilor să experimenteze diferitele finaluri alternative ale jocului ( ) Michela Del Vicario, Alessandro Bessi, Fabiana Zollo, Fabio Petroni, Antonio Scala, Guido Caldarelli, H Eugene Stanley și Walter Quattrociocchi, „Echo Chambers in the Age of Misinformation”, Proceedings of the National Academy of Sciences , nr ( ): - Pagina din Repostează sau mori Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Repostează sau mori Magie rituală și zeități generate de utilizatori pe Instagram Rose Rowson DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Acest capitol se referă la analiza practicilor contemporane bazate pe comunitate care înconjoară zeitatea Safety Kitty generată de utilizatori pe platforma de partajare a imaginilor Instagram Utilizatorii interacționează cu Safety Kitty atât ca imagine, cât și prin hashtag-ul asociat #safetykitty pentru a se proteja de amenințarea existențială a imaginilor în lanț supranatural partajate pe platformă Acest capitol demonstrează mai întâi că utilizarea „magiei” ca instrument retoric de către programatori și agenți de publicitate pentru a descrie diferitele garanții misterios de ofuscare și uimitor de posibile ale tehnologiilor informației a căzut din uz popular în ultimii ani Atenția este apoi îndreptată către gândirea magică ca se manifestă în cadrul participării utilizatorilor laici pe web-ul social Pornind de la abordările sociologice timpurii ale magiei, împreună cu teoria noilor media, acest capitol propune că ritualurile bazate pe Instagram asociate cu protecția împotriva amenințărilor supranaturale indică o înțelegere colectivă a incognoscibilității procesele din spatele dispozitivelor noastre personale Cuvinte cheie: Instagram, lanț de scrisori, magie, ritual, analiză platformă, media digitală, conținut generat de utilizatori, zeități Vorbind despre lansarea iPad-ului în , CEO-ul Apple, Steve Jobs, a descris noul produs ca fiind „magic și revoluționar” , precum și surprinzător de accesibil Într-o eră definită de ubiguitatea din ce în ce mai mare a mediilor digitale, identificarea de către Jobs a magiei ca o integra! aspect a ceea ce de atunci a fost acceptat confortabil ca o altă parte banală a peisajului nostru media comun Pagina din Repostează sau mori pare greșit judecat Cu această afirmație înșelător de incongruentă, însă, Jobs a plasat Apple și iPad-ul în genealogia mai largă a tehnologiilor informaționale, unde conceptul de magie a fost adesea desfășurat ca un mijloc de a comunica puterile extraordinare ale inovației tehnice către cei necalificați sau neinițiați În timp ce invocările promoționale ale magiei metaforice sunt în prezent anormale în sfera din ce în ce mai centralizată și omogenizată a calculului digital, există totuși spațiu fertil în această sferă pentru a stabili și dezvolta credințe și practici magice la nivel de utilizator laic Ca atare, acest capitol ia în considerare modul în care practicile magice ale unei astfel de comunități de pe platforma de partajare a imaginilor Instagram există în conflict cu tendințele retorice stabilite de echivalare a funcțiilor tehnologiilor informaționale cu magia Ideea magiei ca prescurtare analogă pentru puterile tehnologiilor informaționale a pătruns în discursul programatorilor, jurnaliştilor și agenților de publicitate în ultima parte a secolului al XX-lea, aceste grupuri combinând în mod variat magia cu ofuscarea cunoașterii, imaterialitatea și automatismul După cum susține dezvoltatorul Fortran John Backus, „mulți dintre programatorii anilor [s-au considerat] membri (p ) ai abilităților și misterelor de pază a preoției mult prea complexe pentru muritorii de rând ” Scriind în , dezvoltatorii de sisteme Charles Rich și Howard E Shrobe au remarcat cu înțelepciune că „programatorii sunt identificați în mod popular și corect în mintea publică ca practicanți de magie neagră” pentru meritocrație și protecția ierarhică a cunoștințelor din interior Această metaforă a alunecat, de asemenea, în discursul mainstream, revista Time aplicând un limbaj magic tehnologiilor informaționale în anii și pentru a semnala noutatea, aclimatizând consumatorii la peisajul lor media în schimbare, propagând și perpetuând noțiunea de programatori și programare ca mediatori ai magiei Analizând limbajul magic în Timp, William A Stahl observă că, pentru utilizatorii în curs de dezvoltare ai tehnologiilor informaționale, „magia este o declarație de speranță în fața fricii și a neputinței” , totuși admite că un astfel de limbaj evocator este conceput pentru a „promova definiții și înțelegeri favorabil afacerilor ” Magic a fost, de asemenea, sinonim cu produsele în sine, cu prezența „vrăjitorilor” de configurare a software-ului, un punct de bază al calculului mainstream timpuriu Acești vrăjitori erau o coaliție de casete de dialog și personaje animate concepute pentru a ghida utilizatorii prin programele lor nou achiziționate, iar Karla Saari Kitalong i-a criticat ca „[funcționând] pentru a menține ruptura dintre novice și expert, împiedicând novicii să devină experți ” În articolul său acerb din „Se pare că scrii o scrisoare”, Matthew Fuller a descris vrăjitorii de software drept „inteligenta artificială de calitate scăzută care, în viitorul plouat permanent, va ajuta utilizatorul să ia acele decizii cruciale de tabulare, dar se mulțumește cu drăguț peste funcție ” Spre deosebire de omologii lor umani din deceniile anterioare, acești vrăjitori de software Pagina din Repostează sau mori nu a găzduit nicio dorință umană, emoțională de a înfunda cunoașterea; mai degrabă, au acționat ca niște straturi programate de abstractizare, concepute pentru a vinde promisiunea unei vieți mai ușoare pentru consumatori Astfel, magia a trecut de la indicarea obscurării cunoștințelor prin accentul pus pe munca de înaltă calificare, la obscurcarea cunoștințelor prin abstracția muncii și îmbrățișarea automatismului imaterial Samantha dă din nas, Sabrina arată cu degetul, un utilizator dă clic pe mouse: o funcție prinde viață Un trop anterior dominant în discursul mainstream, metafora magiei s-a diminuat de la începutul mileniului încolo: deoarece necesitatea înlocuiește noutatea, magia pare o comparație nepotrivită pentru sarcinile banale, cum ar fi verificarea e-mailurilor, plata taxelor sau jocul Candy Crush În perioada de când Kitalong și Fuller și-au depus plângeri cu privire la limitările pas cu pas ale vrăjitorilor de software, vrăjitorii înșiși au devenit învechiți Descriem software-ul nostru contemporan (p ) nu ca fiind magic, ci drept „prietenos” sau „intuitiv” Dar a dispărut oare magia noilor media? Autorul de science fiction Arthur C Clarke a decretat că „orice tehnologie suficient de avansată nu se poate distinge de magie” ; este magia încă vie și bine în dispozitivele noastre? În TechGnosis: Myth, Magic and Mysticism in the Age of Information ( ), Erik Davis analizează pe larg modul în care tehnologiile informaționale și practicile asociate acestora sunt infuzate cu gândire magică Davis critică „afirmația amplu citată” a lui Clarke ca fiind „o glumă care merită mai multă examinare decât primește de obicei” – înainte de a oferi puțină analiză proprie El admite că, da, aparenta spontaneitate a tehnologiilor avansate poate părea magică celor neinițiați; că, da, micro- și nanotehnologiile își ascund funcționarea interioară atât de eficient încât să rămână inscrutabile și „literal, oculte” – ca și în ascuns – pentru laici; și, în sfârșit, da, noile tehnologii sunt noi și magice până când „praful lor de pixie se așează și glamour-ul lor dispare ” Eșecul lui Davis aici este puterea lui în rest: să demonstreze că tehnologia poate avea o relație activă cu magia, mai degrabă decât să fie capabilă să-și manifeste pur și simplu caracteristicile asumate Clarke abordează magia ca fiind culmea uimitoare și funcțională prin care tehnologia avansată se poate măsura, aparent omogenizează vastul catalog de practici care ar putea constitui magie Cred că abordarea lui Clarke se rezumă la cauzalitatea pură — ta-da! de iluzie — spre deosebire de acordul comunal conform căruia anumite acțiuni repetate produc rezultate mistice deosebite Galvanizat de declarația lui Clarke, acest capitol propune că, deși tehnologia și magia nu pot fi echivalate, există practici magice care apar din relațiile om-mașină S-a spus în anii săi în curs de dezvoltare că magia tehnologiei le va influența pozitiv viața, utilizatorii laici contemporani au dezvoltat ritualuri pentru a atenua frica și incertitudinile legate de dispozitivele lor Ca atare, accentul aici este o comunitate bazată pe Instagram care apelează la zeitatea Safety Kitty generată de utilizatori pentru protecție împotriva supranaturalului perceput Pagina din Repostează sau mori amenințări În timp ce utilizați funcționalitățile încorporate ale platformei de postare de imagini și scriere de hashtag-uri, astfel de practici de protecție sunt în conflict atât cu scopurile operaționale ale Instagram, cât și cu scopul tehnologic al caracteristicilor menționate Deși este mereu tentant să încadram magia ca tehnologie ca doar a face, trebuie să abordăm această idee de cauzalitate directă sau automatism cu mare prudență Înainte de a analiza Safety Kitty propriu-zis, trebuie mai întâi să provoc obiceiul nefericit din noile medii de studii de a echivala magia cu cauzalitatea codului de calcul În Words Made Flesh: Code, Culture, Imagination ( ), Florian Cramer explorează precedentul cultural al codului executabil în calcul, propunând că rădăcinile acestuia se află în magie, Cabala, compoziție muzicală și poezie experimentală (p ) El afirmă că „principiul tehnic al magiei, controlul materiei prin manipularea simbolurilor, este și principiul tehnic al software-ului de calculator Nu este surprinzător faptul că magia trăiește în software, cel puțin nominal ” Cramer continuă această linie de gândire în capitolul său „Language” din Matthew Fuller’s Software Studies: A Lexicon ( ), susținând că „în cea mai puternică formă Turing -superset complet, limbajul de control al computerului este limbajul care execută” afirmând în continuare că „execuția limbajului de control al computerului este pur formală; este manipularea unei mașini, nu o performanță socială bazată pe convenții umane, cum ar fi acceptarea unui verdict ” Asociind magia pur cu tehnica, Cramer clipește cu privire la înclinația complet socială, aprobată de comunitate, a credinței și practicii mistice Sociologul francez Marcel Mauss a propus că „acțiunile care nu se repetă niciodată nu pot fi numite magice Dacă întreaga comunitate nu crede în eficacitatea unui grup de acțiuni, acestea nu pot fi numite magice Forma ritualului este eminamente transmisibilă și aceasta este sancționată de opinia publică ” Stahl afirmă în plus că „puterea magică nu este nici mecanică, nici permanentă Oamenii au învățat ritualurile puterii de la ființe magice sau strămoși Dacă își pierd favoarea sau devin neglijenți sau aroganți, ei pot pierde la fel de ușor acea putere ” În timp ce simbolurile și codurile limbajului pot fi folosite în cadrul ritualului, funcția lor se bazează nu pe automatismul mecanic, ci pe acceptarea colectivă a lor simbolică rol în cadrul unui sistem de credințe mai larg O comunitate de practicieni își poate pierde încrederea în anumite utilizări rituale a simbolurilor limbajului, dar funcția mecanică cauzală a codului de calcul nu poate fi contestată ca o chestiune de credință Wendy Hui Kyong Chun recunoaște limitările acestei abordări cauzale a codului de calcul și/ca magie, dar cred că, de asemenea, echivalează incorect magia cu cauzalitatea Ea afirmă că „noi „oamenii primitivi” ne închinăm codul sursă ca o entitate magică – ca o sursă de cauzalitate – când, de fapt, puterea se află în altă parte, cel mai important în relațiile sociale și mașiniste Dacă codul este performativ, eficacitatea sa se bazează pe ritualuri umane și mașinice ” Aici, Chun evocă o idee explorată în Magic, Science and Religion, and the Scope of Rationality de Stanley J Tambiah: aceea de participare versus cauzalitate După cum a rezumat Erik Pagina din Repostează sau mori Davis, „cauzalitatea se rezumă la raționalismul pragmatic al științei: ego-ul individual detașat împarte și fragmentează agitația lumii conform schemelor obiective și explicative bazate pe neutralitate și acțiune instrumentală:” în mod expres, acțiunea nepasională a unei mașini care procesează input Participarea, dimpotrivă, „cufundă individul într-o mare colectivă care erodează bariera dintre agenția umană și mediul înconjurător În această lume, pe care [Davis îl asociază cu paradigma magică, limbajul și ritualul nu delimitează în mod obiectiv lumea, ci ajută (p ) să o aducă în existență ” Deși recunoaște că „lumea cotidiană” modernă [este] definită de cauzalitate tehnoștiințifică” Davis propune că culturile și ritualurile asociate cu acestea nu sunt: „de fapt, tehnologia media poate de fapt să amplifice rezonanța colectivă care se află în inima psihică a participării ” Astfel, mi se pare grăitor faptul că Chun abordează cauzalitatea spre deosebire de „relațiile sociale și mașinice” ca fiind magice, un indiciu complet că magia trebuie reevaluată pentru a deveni un instrument util pentru discutarea fenomenelor rituale digitale contemporane Revenind cu plăcere la axioma lui Clarke, sunt atras să mă gândesc dacă tehnologia suficient de avansată poate fi imposibil de distins de magie dacă nu se poate ajunge la o definiție universală a magiei Aceasta este, desigur, una dintre bucuriile magiei: prezente în culturile de pe tot globul și de-a lungul istoriei omenirii, diferitele permutări sunt diferite similare și diferite Ceea ce dezvăluie acest lucru mai important este că magia, chiar dacă este aplicată ca metaforă, nu există într-un tărâm de cauzalitate imparțială, ci depinde de participare și este obișnuită pentru reinterpretare Echivalând funcțiile tehnologiei avansate cu magia, Clarke subminează posibilitatea ca magia și tehnologia să fie folosite în tandem Pentru Clarke, orice ar face magia, tehnologia suficient de avansată face la un nivel egal: luate ca citite, ignorăm preocupările sociale de bază ale practicii magice Urmând atât Mauss, cât și Stahl, acordul colectiv oarecum slab referitor la eficacitatea ritualului este cel care stă la baza magiei, spre deosebire de acționarea acesteia ca un simulacru precis pentru progresele tehnologice de-a lungul trecerii liniare a timpului În urma normalizării crescute a calculului digital și a creșterii rețelelor sociale, utilizatorii au fost liberi să stabilească relații personale cu dispozitivele lor Acesta este, desigur, un subterfugiu Ansamblul de hardware și software din spatele dispozitivelor la nivel de consumator rămâne complex și nu este nici mai accesibil, nici mai ușor de înțeles pentru utilizatorii obișnuiți Este, după Davis, la fel de ocultă ca întotdeauna: funcții interioare confuze ascunse în spatele interfețelor prietenoase, infrastructură materială ascunsă de ușurința imaterială Deci, în timp ce magia s-a retras de la utilizarea nominală populară, natura explicit participativă a Web-ului și a platformelor sale este un mediu fertil pentru dezvoltarea gândirii și ritualurilor magice Pagina din Repostează sau mori Există un ecou plăcut între evocarea lui Davis a participării la gândirea magică și ideea de cultură participativă în Web În timp ce primii utilizatori ai World Wide Web au fost cititori, locuitorii Web-ului ar putea fi scriitori, generând și partajând conținut Web necesită participarea utilizatorilor pentru a „ajuta la apariția lui” , fiind susținut de o coaliție de protocoale tehnologice restrictive care permit interacțiunea peer-to-peer cu computerul personal, oferind un grad finit, dar aparent plăcut de intrare Chun (p ) susține că „constrângerile – acceptarea anumitor convenții de interfață ca reguli auto-aplicate – permit acțiunea și un sentiment nu mai puțin magic de putere: un sentiment că utilizatorii controlează acțiunea și fac alegeri libere și independente în cadrul unui set de reguli ” Deși mi-am exprimat rezerve față de ecuația lui Chun între magie și cauzalitate, cred că aici ea oferă o abordare utilă a magiei în cultura digitală contemporană Când luăm în considerare încă o dată afirmația lui Stahl că „magia este o declarație de speranță în fața fricii și a neputinței” , alături de Chun, apare un spațiu productiv pentru a analiza modul în care magia la nivel de interfață a utilizatorilor laici se confruntă cu sentimentele de neputință sau frică din interiorul mecanic sferă abstractă, ușor de utilizat a Web Stahl subliniază acest punct cheie în lumina lucrărilor efectuate de antropologul Bronislaw Malinowski de la începutul secolului al XX-lea El citează influentul text al lui Malinowski din Magic, Science and Religion: „Funcția magiei este de a ritualiza optimismul omului, de a-și spori credința în victoria speranței asupra fricii Magia exprimă pentru om cea mai mare valoare a încrederii față de îndoială, a statorniciei față de oscilație, a optimismului față de pesimism ” Spre deosebire de alți antropologi timpurii preocupați de spațiul de dezvoltare dintre magie, știință și religie, precum James Frazer, Malinowski subliniază că magia nu nu există în vârful sălbăticiei umane și într-un gol de raționalitate În munca sa de teren din Arhipelagul Trobriand din Melanezia, Malinowski propune că magia nu înflorește în lipsa rațiunii, ci funcționează pentru a completa lacunele în cunoaștere și pentru a recunoaște incognoscibilul Subiecții săi din Trobriand sunt pescari pricepuți, comercianți, producători și grădinari, care folosesc magia în ciuda abilităților lor tehnice În ciuda sau, poate mai interesant, din cauza capacității lor raționale de a crea o societate funcțională, insulele Trobriand știu că sunt la cheremul unor forțe naturale incontrolabile O canoe este construită folosind abilitățile și materialele necesare, dar „chiar și cu toate cunoștințele lor sistematice, aplicate metodic” are și magie efectuată asupra ei pentru a asigura siguranța în condițiile de necunoscut ale mării Trebuie construite canoe, recolte trebuie să fie recoltate, folosind cunoștințele tehnice despre lemn, sol și așa mai departe, dar magia completează această muncă atunci când este nevoie Malinowski notează că „în pescuitul în lagună, unde omul se poate baza complet pe cunoștințele și priceperea sa, magia nu există, în timp ce în pescuitul în larg, plin de pericol și incertitudine, există un ritual magic extins pentru a asigura siguranța și rezultatele bune ” Pagina din Repostează sau mori În mod similar, utilizatorii cunosc suprafețele superficiale și ușor de utilizat ale dispozitivelor lor Cu toate acestea, dincolo de un anumit punct, utilizatorii obișnuiți nu pot înțelege cum funcționează mașinile lor și știu că mașinile lor se pot întoarce împotriva lor: blocări hardware, viruși, securitate slabă care duc la scurgeri de date Incertitudinea tehnică este exacerbată de neliniștea socială și cultura de supraveghere: ne facem griji (p ) că mașinile noastre pot face lucruri cu informațiile noastre odată ce sunt eliberate, pe care nu le putem controla Așa cum pescarii lui Malinowski nu pot vedea fundul oceanului când se aplecă peste bordurile bărcilor lor, utilizatorii contemporani nu pot privi cu atenție dispozitivele lor, văzând interfețele grafice cu utilizatorul (GUI) din trecut pentru a înțelege pe deplin tranzistorii, mile și mile de fibră optică, și bănci de servere zbârnâind în hangare cu aer condiționat Pe această neliniște aș vrea să mă opresc Ținând cont de nucleul social al practicii magice, să examinăm o comunitate de pe platforma de partajare a imaginilor Instagram, care apelează la Safety Kitty pentru a oferi protecție împotriva imaginilor amenințătoare de pe platformă Încorporați atât ca imagine, cât și ca hashtag, credincioșii pun o înclinație magică asupra funcționalității specifice platformei Instagram, în speranța de a fi protejate împotriva amenințărilor oribile cu moartea, dezmembrarea, viața sexuală diminuată, câinii morți și așa mai departe Aceste postări în lanț constau în mod obișnuit dintr-o imagine - care arată o presupusă fotografie cu fantome, un desen înfiorător sau ceva asemănător - cu text însoțitor, amenințând pe cei care au văzut imaginea respectivă cu tot felul de rele dacă nu o repostează Urmând argumentul meu împotriva asemănării tehnologiei avansate cu magie, voi stabili în mod crucial modul în care practicile magice decretate de comunitate se abat de la funcționalitatea specifică platformei Instagram, bazându-mă în schimb pe ritualuri care necesită un efort mai mare sau care sunt fără sens în cadrul socialului și infrastructura tehnică a rețelei La momentul scrierii, o căutare pentru #safetykitty prin intermediul aplicației Instagram iOS returnează peste de rezultate Două imagini ale felinei însăși apar iar și iar, alături de diferite imagini în lanț înfricoșătoare Cu o pisică din desene animate ca piesă centrală, imaginile recurente au următoarea legendă: „Aceasta este Safety Kitty Dacă repostezi Safety Kitty, ești în siguranță de toate lanțurile și postările înfricoșătoare V" Alături de acest text partajat, una dintre cele două imagini prezintă adăugarea unui hashtag — #SAFETYKITTY — blazonat deasupra coroanei smocoase a capului stilizat al pisicii Inclusiv instrucțiunile explicite de repostare fiind egale cu imunitatea, aceste imagini există într-un mod mai larg genealogia (re)distribuirii informațiilor în context digital Scriind în , Marjorie Kibby discută despre e-mail-ul ca un mediu de comunicare nou „dominant” pentru practicile de distribuție a folclorului Ea susține că caracteristicile de bază ale e-mailului – trimis rapid indiferent de distanță, ușor de editat și „aparent economic” – îl fac un metodă ideală pentru diseminarea folclorului consacrat, precum și pentru formarea de noi povești și credințe Kibby observă că „redirecționările de e-mail constau în principal din alerte de viruși, scrisori în lanț și diverse Pagina din Repostează sau mori povestiri formulate sub formă de avertismente, petiții și cereri de ajutor, toate cu directiva „Vă rugăm să transmiteți” De la povești de avertizare despre ace rătăcite cu HIV în sloturile pentru monede de la telefoane publice până la promisiunile că Microsoft garantează un anumit premiu în numerar (p ) pe e-mail transmis, Kibby postulează că „oamenii [redirecționează un e-mail] nu pentru că cred că este adevărat, ci din cauza fricii de consecințe dacă se întâmplă să fie adevărat și din cauza credinței că alții ar dori să afle despre această posibilitate ” cei care postează cu teamă imagini în lanțuri supranaturale pe Instagram – care pot fie reposta, fie pot muri – expeditorii unui e-mail care avertizează femeile despre riscul potențial al mostrelor de „parfum” mortale, de exemplu, se pot considera că fac o faptă bună pentru cei care îl primesc În ciuda accentului pus de Kibby pe amenințarea societală, mai degrabă decât supranaturală, ea oferă îndrumări neprețuite prin care să analizeze transferul ritualului prin infrastructura media, menținând că credibilitatea sporită în rândul utilizatorilor de e-mail este direct legată de cât de autentice consideră că sunt mesajele transmise Ea afirmă: „Așa cum credința noastră că „dacă este tipărit, trebuie să fie adevărat” a fost susținută de permanența fizică a formei tipărite separată de autor, existența textelor online independente de autorii lor le face cumva mai credibile decât formele vorbite ” Acest lucru nu susține, în mod crucial, că, cu cât informațiile sunt partajate de mai multe ori, cu atât este mai puțin probabil să fie dezinformare, ci mai degrabă recunoaște că, pe măsură ce tehnologiile de comunicare se dezvoltă, ritualurile asociate cu acestea tind să rămână în urmă Gândiți-vă probabil la bunica dvs care folosește eticheta de a scrie scrisori în mesajele text, începând fiecare SMS cu „Dragă X” și terminând prin semnarea numelui ei Carolyn Marvin definește în linii mari ritualul ca „comportament de inducere a memoriei care are ca efect păstrarea oricăror lucruri sau idei care sunt indispensabile [un] grup ” Și unul dintre cele mai importante lucruri pentru orice grup este în mod natural propria supraviețuire Această moștenire a ritualului este dublă: de la infrastructura de comunicare a e-mailului la Instagram și de la text la imagine Instagram a moștenit cu siguranță caracteristici ale e-mailului, cum ar fi partajarea sau redirecționarea informațiilor, în timp ce operează într-o rețea mai publică, complexă și mai interconectată de actori umani și non-umani decât modelul expeditor/receptor Dar, spre deosebire de alte rețele sociale precum Facebook, Twitter și Tumblr, Instagram nu are o funcție încorporată pentru a partaja sau a regrama postările altor utilizatori Într-adevăr, Instagram afirmă că utilizatorii ar trebui să „distribuie doar fotografiile și videoclipurile pe care le-ai făcut sau pe care au dreptul să le partajeze Amintiți-vă să postați conținut autentic și să nu postați nimic pe care l-ați copiat sau adunat de pe internet și pe care nu aveți dreptul să îl publicați ” În timp ce aplicațiile externe care folosesc interfața de programare a aplicațiilor (API) Instagram oferă mijloacele de a repostează conținutul altora, o fac cu adăugarea de filigrane și bannere care se infiltrează în imaginea însăși Utilizatorii pot ocoli acest lucru, folosind dispozitivele lor pentru a face capturi de ecran ale imaginilor pe care doresc să le redistribuie Această metodă nu este lipsită de defecte: pe lângă pixelarea generală, secțiunile interfeței Instagram își pot găsi drum în astfel de imagini Fără a ține cont de cererea Instagram (p ) de „autenticitate” de la utilizatori, cum ar fi Pagina din Repostează sau mori practicile oferă imaginilor un alt tip de autenticitate: degradarea calității care are loc prin realizarea nenumăratelor copii conferă unor astfel de imagini transmise o lipsă ciudată de origine, precum și justificarea vizuală a repostării ca mijloc de atenuare a amenințărilor În „Paradoxurile fotografiei digitale” ( ), Lev Manovich discută despre diferențele percepute între fotografia tradițională și cea digitală O astfel de diferență este pierderea de informații: Manovich susține că fotografia digitală contemporană este „caracterizată prin pierderea de date, degradare și zgomot” și susține că un astfel de zgomot „este chiar mai puternic decât cel al fotografiei tradiționale ” La două decenii după fapte , acesta este încă cazul: în prezența umană perceptibilă a pixelilor se află o formă de vérité, cu imperfecțiunile detectabile ale imaginilor digitale o prescurtare vizuală pentru adevăr verificabil Exemple de repostări ale Safety Kitty și imagini în lanț înfricoșătoare sunt ceea ce fotograful Daniel Palmer numește „artefacte de compresie” , estetica lor întruchipând procesul creării și distribuției lor digitale În articolul său din „The Triumphant Rise of the Shitpic” – numit așa „pentru că arată ca un rahat” – jurnalistul Brian Feldman discută despre compresia imaginilor în cultura meme online El afirmă: „Shitpics se întâmplă atunci când o imagine este supusă unei combinații diabolice de încărcare, screencapping, filtrare, decupare și reîncărcare Ele sunt deosebit de populare pe Instagram ” Mai interesant decât simpla observare a prezenței unor astfel de imagini „de rahat”, Feldman propune că, în absența unor valori furnizate de un mecanism de partajare încorporat pe Instagram, „estetica Shitpic ar putea foarte bine să fie prima indicator nenumeric al diseminarii virale ” Conceptul lui Feldman este aplicabil si fricii si magiei rituale Spre deosebire de memele bazate pe umor, imaginile în lanț înfricoșătoare includ invariabil instrucțiuni specifice pentru a fi repostate Deteriorarea unor astfel de posturi indică, prin urmare, o practică rituală comună susținută, o credință că, urmând instrucțiuni specifice - deși opunându-se intențiilor platformei pe care apar instrucțiunile menționate - un final lipicios este evitat Pentru Kibby, „existența textelor online independente de autorii lor le face cumva mai credibile decât formele vorbite ” Credința colectivă atât în amenințarea acestor lanțuri, cât și în eficacitatea continuării lor este întruchipată în aspectul lor Odată cu moștenirea ritualurilor de distribuție de la e-mail la Instagram, urmează schimbarea infrastructurală și introducerea unor practici sociale mai noi O trăsătură comună pe platformele sociale contemporane, hashtag-ul a intrat în lexicul cultural ca o metodă de a sublinia sensul și de a aduna interesul și ca un semn frivol al vremurilor Având scopul lor de bază ca metadate, funcționalitatea socială a hashtag-urilor variază între platformă și comunitate Pe Twitter și Facebook, hashtag-urile sunt utilizate pe scară largă (p ) pentru a modela conversațiile în jurul evenimentelor curente, caracteristică aplicată pentru a valorifica discuțiile despre lumea exterioară în codificările platformelor Spre deosebire de aceste rețele axate pe text, hashtag-urile de pe Instagram sunt folosite în principal pentru a indexa imaginile sub cuvinte cheie și expresii Spre deosebire de platformele anterioare, aplicația Instagram Pagina din Repostează sau mori nu acceptă funcții obișnuite, cum ar fi adrese URL externe pe care se poate face clic sau chiar capacitatea de a evidenția și copia textul subtitrărilor Instagram este insular, cu hashtag-urile care concentrează atenția către conținutul bazat pe platformă, mai degrabă decât spre lumea exterioară În plus, și spre deosebire de Twitter și Facebook, Instagram nu permite căutarea în text simplu prin interfața sa: căutările pot fi făcute doar pentru etichete, cimentând statutul acestora de singur text relevant pentru platformă În minunatul numit „Obvions Aspects of Ritual” ( ), antropologul Roy Rappaport propune că „puterea magică a unora dintre cuvintele și actele care fac parte din liturgie derivă din relația factivă dintre ele și starea convențională de lucruri cu care ei sunt preocupați ” Urmând Rappaport, aș susține că caracteristicile de protecție aplicate în mod colectiv pentru #safetykitty derivă din statutul puternic al hashtag-urilor pe Instagram, precum și din cultura contemporană mai largă Utilizarea rituală a hashtag-urilor nu este, totuși, în concordanță cu funcționalitatea de etichetare specifică platformei Instagram Devotații Safety Kitty nu doar repostează imagini, ci folosesc #safetykitty pentru a oferi asigurare magică În timp ce caracteristicile de protecție ale #safetykitty sunt magice, funcția sa ca apel și ca metadate pentru imaginile indexate nu este Când utilizatorii cheamă ajutor etichetându-și imaginile cu #safetykitty, ei creează un portal, o gaură neagră în care atât Safety Kitty, cât și amenințările pe care ar trebui să le respingă locuiesc împreună Pornind de la conceptul lui Platon despre pharmakon, așa cum a fost dezvoltat de Jacques Derrida, talismanul scris #safetykitty acționează atât ca protecție împotriva, cât și ca un far atrăgător pentru imaginile în lanț înfricoșătoare; această dualitate întruchipează în plus natura incertă și perfidă a platformelor contemporane Protectoare, prietenoase și utile la suprafață, odată ce utilizatorii dau clic pe eticheta conectată, sunt cufundați într-o mare de frică Ritualul asociat cu #safetykitty își contrazice scopurile specifice platformei ca mijloc de indexare a datelor Hashtag-urilor primesc sens în afara contextului lor funcțional: tatuate pe corp, imprimate pe tricouri, rostite cu voce tare Ca atare, nu este surprinzător faptul că devotații Safety Kitty își folosesc eticheta ca o parte esențială a sistemului lor de credințe Dacă imaginea ei completă este un altar, atunci hashtagul ei este un talisman, care poate fi desfășurat după bunul plac ori de câte ori credincioșii se simt amenințați Mai mult decât imaginea ei, hashtag-ul îi conferă pisicuței necorporale Safety Kitty un simbol și permite ritualului să prindă contur Sub postările înfricoșătoare etichetate #safetykitty, un flux de alți utilizatori imită apelul: #safetykitty a repetat din nou, surplusul sigilând importanța rituală a hashtag-ului fără a ține cont de funcționalitatea sa specifică platformei Pentru utilizatorii (p ) care comentează eticheta magică sub postarea altcuiva, acțiunea lor este pur simbolică Acesta ar fi cazul oricărui hashtag, magic sau de altă natură: doar posterul unei imagini are autoritatea de a o indexa prin hashtagging, iar aceste invocări repetate ale #safetykitty nu oferă informații noi, intenționând doar să protejeze Revenind la propunerea lui Rappaport conform căreia puterea factivă convențională a cuvintelor influențează includerea lor în liturghie sau ritual și, în plus, la presupunerea greșită că magia este egală cu cauzalitatea, putem vedea clar că utilizarea hashtag-urilor în magia rituală este legată, dar ruptă Pagina din Repostează sau mori din scopul lor specific platformei Utilizatorii au învățat că hashtag-urile au putere atât în interiorul, cât și în afara contextului lor tehnic În aproprierea hashtag-urilor pentru ritual, discipolii lui Safety Kitty nu țin cont de funcția intenționată: adică de a sorta semnalul de zgomot Închinarea și ritualul construit în jurul Safety Kitty este în contradicție nu numai cu operațiunile Instagram specifice platformei, ci și cu aspectele integrale ale comunității Într-un context digital, fabricarea credințelor prin repetare eficientă devine spam Finn Brunton observă că „„spam” este aproape reversul perfect al „comunității”, un termen negativ atât în utilizarea tehnică colocvială, cât și în cea specializată, care rămâne expansiv și vag, acoperind un spectru vast de practici tehnice și sociale cu diverse motive, stimulente, actori și ținte ” El adaugă: În timp ce „comunitatea” reprezintă capacitatea noastră de a ne alătura unii altora, de a ne împărtăși eforturile, de a ne simpatiza și așa mai departe, „spam” acționează ca un monument în continuă creștere al celor mai banale eșecuri umane: credulitate, incompetență tehnică, poftă și tristețe anxietăți de potență masculină, deșertăciune și lăcomie pentru mizele cele mai mărunte — ruinarea comunității în beneficiul celor puțini Deși accept în general descrierea lui Bruton, pentru Safety Kitty, neplăcerea care provoacă anxietate și repetarea aparent fără minte a lanțurilor este fundamentală pentru formarea comunității Aceste postări în lanț înfricoșătoare cu siguranță distrug bunurile comune pentru oricine susceptibil să creadă amenințările lor, dar implicarea cu ei ca parte a unei practici comunitare de spam nu aduce cu adevărat niciun beneficiu nimănui Spre deosebire de „plătirea înainte” indusă de frică a e-mail-urilor în lanț discutate de Kibby, cei care repostează imagini în lanț înfricoșătoare și/sau le etichetează cu #safetykitty cu o protecție perfidă o fac în interes propriu În timp ce astfel de credințe și practici ar putea fi descrise în mod cinic ca pură credulitate, aș susține, dimpotrivă, că implicarea cu aceste postări înfiorătoare și amenințătoare este o recunoaștere de către utilizatori a faptului că se află la cheremul informațiilor de necunoscut, că nu dețin controlul Spamul magic devine un mijloc (p ) prin care utilizatorii se pot apăra de tehnologia care leagă comunitatea, iar credincioșii nu știu când se pot confrunta cu amenințări supranaturale Într-adevăr, dacă au văzut și au interacționat cu o postare înspăimântătoare de pe Instagram în trecut, nu există nicio garanție că postări similare nu le vor apărea în viitor: funcția de căutare și explorare a Instagram este concepută special pentru a conduce utilizatorii către mai mult conținut ca cel care ei s-au angajat anterior, conducând în esență credincioșii la grade mai mari de frică și incertitudine Ruminând cu privire la starea actuală și viitoare a TechGnosis la aproape două decenii după ce cartea sa a fost publicată pentru prima dată, Erik Davis postulează că „este poate cu groază că vedem cel mai clar urmele descântecului tehnologic de astăzi” , trăgând în special din lucrarea filozofului contemporan Eugene Thacker concept Pagina din Repostează sau mori a media întunecată Thacker încadrează mass-media întunecată ca având, „ca scop, mediarea a ceea ce este indisponibil sau inaccesibil simțurilor și, prin urmare, despre asta suntem în mod normal „în întuneric”” , folosind exemple precum caseta video blestemată din J -filmul de groază Ringu pentru a discuta despre medierea fiind atât de eficientă încât să inducă teroare abjectă Davis crede că media întunecată este înfricoșătoare „nu pentru că tehnologia se defectează, ci pentru că funcționează prea bine Glit-urile, zgomotul și semnalele rătăcite nu mai sunt defecte tehnice, ci reversul unei alte ordini de scurgere ” Aș susține că ritualurile asociate cu stâlpi în lanț înfricoșător manifestă această relație precară între oameni și dispozitivele lor Hashtag-ul #safetykitty oferă protecție mistică, dar este și ușa către o orgie de metadate de demoni răuvoitori și copii fantomă, care știu unde ești și vor veni în curând Revenind la invocările anterioare ale magiei, cred că vrăjitorii necruțători de prietenoși și de ajutor ai software-ului mainstream timpuriu au influențat de fapt aceste temeri Făcând doar patru apăsări de taste, rostind DEAR, o agrafă antropomorfizată izbucnește veselă pe ecran, anunțând că știe ce faci În timp ce „se pare că scrii o scrisoare” este cu totul mai puțin amenințător decât „acest copil ucis te va ucide în miezul nopții dacă nu faci o anumită acțiune”, aș susține că astfel de relații om-calculator influențează dezvoltarea narațiunilor și ritualurilor folclorice repetate în cultura digitală contemporană Scriind în , Alexis C Madrigal susține că noi, ca utilizatori treceți prin experiențele noastre pe internet fără a fi conștienți de mașinile subterane agitate care alimentează paginile noastre web cu module cookie și trackere de pixeli, codul de urmărire și bazele de date Uneori credem că reclamele care ne urmăresc pe internet sunt „înfiorătoare” Uneori ne simțim urmăriți Conteaza? Nu prea ştim ce să credem (p ) Gândind la medierea ciudată ca o temă predominantă a poveștilor înfricoșătoare online distribuite în masă cunoscute sub numele de creepypasta, Will Wiles afirmă că „utilizarea computerelor în rețea este colorată zilnic de frica de infecție și corupție, de prădători și de cei care ne-ar asuma identitatea, de viruși și catastrofe de absorbție de date Ce se întâmplă dacă ceva întunecat este capabil să spargă acel firewall final extrem de important, decalajul dintre unitatea centrală de procesare și persoana care stă la tastatură?” În esența sa, Safety Kitty oferă un scut reconfortant împotriva unor astfel de temeri, barele încrucișate a hashtag-ului care creează o cușcă pe ecranul perfid, prin care spiritele înfiorătoare ținute înăuntru pot totuși să treacă Înțeleg de ce magia a fost folosită de grupuri puternice atât pentru a atrage, cât și pentru a-i înstrăina pe laici de puterile tehnologiilor informaționale Magia este atât de evocatoare, încapsulând atât promisiuni minunate, cât și vastul incognoscibil, prescurtarea perfectă pentru „aceasta va face lucruri uimitoare; doar nu ne întreba cum ” Dacă pot fi iertat că am cedat eu însumi pentru scurt timp sclavul metaforei, devreme Pagina din Repostează sau mori utilizatorii de computere trebuie să se fi simțit ca și cum Jack și-a plantat fasolea magică, cățărându-se pe tulpina rezultată și întorcându-se acasă – în ciuda unor probleme pe parcurs – cu comori Dar aici se află ideea magiei: se bazează pe sentiment, credința în ceea ce nu poate fi văzut, folosită pentru a oferi confort colectiv în momente de nevoie A fost crucial să provocăm conceptul lui Arthur C Clarke despre magie și tehnologie pentru a demonstra că magia depinde de credința colectivă în influența acțiunilor repetate, mai degrabă decât de uimirea trecătoare sau de nedumerire față de puterea cauzală a proceselor mecanice Marcel Mauss susține că magia este legată de acțiuni repetate, a căror eficiență este convenită de o comunitate de credincioși, iar procesele cauzale ale dispozitivelor noastre sunt, desigur, repetate, nu doar individual, ci de către o comunitate vastă de utilizatori din întreaga lume Cu toate acestea, aceste procese apar independent de utilizatorul ocazional însuși Abstract, automat, algoritmic: cauzalitatea mecanică rulează în fundal În acest spațiu al incertitudinii și al necunoscutului se dezvoltă credințele și practicile rituale Pentru a încheia această explorare, aș presupune că în acest caz magia este o combinație înțeleasă colectiv de credință și fabricație, legitimată printr-o acțiune susținută și eficientă Deși este tentant să se facă definiții generale ale magiei, cred că orice încercare de a face acest lucru este greșită: mutațiile ritualului și circumstanțele lor obligatorii sunt întotdeauna obligate să apară Adevăratul rol pe care #safetykitty îl joacă în genealogia mai largă a magiei în legătură cu frica și incertitudinea dispozitivelor noastre va deveni evident după fapt Discuțiile în acest moment nu sunt, totuși, premature; dimpotrivă, în media res analiza acestor practici este parte integrantă a posterității (p ) unor astfel de culturi Într-adevăr, Safety Kitty și simbolurile ei nu sunt anormale pe Instagram sau pe rețelele sociale contemporane în general Alte zeități Instagram mai puțin răspândite, cum ar fi Paul the Ball, Protection Puppy și Watch Out Wolf oferă forme similare de protecție O postare Tumblr cu simboluri desenate manual are în prezent peste de aprecieri și rebloguri, fiecare simbol apărând o amenințare unică: călătorii de vinovăție, pericol în familie, ghinion, invocarea spiritelor rele Practicile nu sunt izolate, ci sunt mai degrabă indicative ale un tren comun de gândire înfricoșată Discută despre narațiunea de marketing din anii conform căreia software-ul achiziționat este „sănătos” și shareware și freeware pot fi „infectate”, Jussi Parikka afirmă că „dorința de a consuma ca o modalitate de a lupta împotriva fricii și a anxietății se află în centrul culturii digitale ” Deși nu adoptă moduri tradiționale de consum capitalist, aceste ritualuri de protecție sunt complet prinse în producție și consum Repostând imagini doar pentru a-i expune pe alții, mistificând natura de sortare a metadatelor și de definire a culturii a hashtagurilor, aceste practici perpetuează temerile care le generează Malinowski susține că, în „condiții precare, [Trobriand Islands] țin cu fermitate de siguranța și confortul magiei ” Închinătorii de Safety Kitty fac cam la fel: în loc să se deconecteze, acești credincioși investesc în condițiile precare ale Instagram, idiosincrația lor utilizarea și utilizarea greșită flagrată a caracteristicilor platformei care arată tenacitatea ritualului stabilit și credința lor în puterea inerentă a platformei Siguranța Ritualurile lui Kitty nu sunt Pagina din Repostează sau mori perfect, cu lanțuri înfiorătoare și alte anxietăți capabile să se manifeste vreodată Dar, așa cum am argumentat, magia nu este cauzai și nu urmează modelul rațional al tehnologiei: aceste ritualuri vor continua cu siguranță să se dezvolte pe măsură ce platformele comunitare se vor schimba, la fel și temerile de care utilizatorii se vor proteja Но'БЗ: ( ) Apple, „Apple Launches iPad: Magical & Revolutionary Device at an Unbelievable Price”, ianuarie , https://www apple com/newsroom/ / / Apple-Launches-iPad/ ( ) Wendy Hui Kyong Chun, „On Software, or the Persistence of Visual Knowledge”, Grey Room ( ): ( ) Charles Rich și Howard E Shrobe, Understanding LISP Programs: Towards a Programées Apprentice (Cambridge, MA: MIT Artificial Intelligence Laboratory, decembrie ), ( ) William A Stahl, „Venerating the Black Box: Magic in Media Discourse on Technology”, Science, Technology & Human Values , nr ( ): ( ) Ibid , ( ) Karla Saari Kitalong, „Ύοη Will’: Technology, Magic, and the Cultural Contexts of Technical Communication”, Jurnalul de afaceri și comunicare tehnică , nr ( ): ( ) Matthew Fuller, „Se pare că scrii o scrisoare”, Heise Telepolis, martie Web mai , http://www nettime org/Lists-Archives/nettime-l- /msg html ( ) Alexander R Galloway The Interface Effect (Cambridge, Marea Britanie: Polity Press, ), ( ) Arthur C Clarke, Profiles of the Future: An Inquiry into the Limits ofthe Possible (New York: Warner Books, ) ( ) Erik Davis, TechGnosis: Myth, Magic and Mysticism in the Age of Information (Londra: Serpent's Tail, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , Pagina din Repostează sau mori ( ) Florian Cramer, Words Made Flesh: Code, Culture, Imagination (Rotterdam: Institutul Piet Zwart, ), ( ) Florian Cramer, „Language”, în Software Studies: A Lexicon, ed Matthew Fuller (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) Ibid , ( ) Marcel Mauss, A General Theory of Magic, trad Robert Brain (New York: Routledge, ), ( ) Stahl, „Venerarea cutiei negre”, ( ) Wendy Hui Kyong Chun, „On 'Sourcery', or Code as Fetish,” Configurații , nr ( ): ( ) Davis, TechGnosis, ( ) Ibid ( ) Ibid ( ) Ibid ( ) Ibid ( ) Wendy Hui Kyong Chun, Programed Visions: Software and Memory (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) Stahl, „Venerarea cutiei negre”, ( ) Bronislaw Malinowski, Magic, Science and Religion, and Other Essays (Glencoe, IL: Free Press, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Marjorie Kibby, „E-mail Forwardables: Folclore in the Age of the Internet”, New Media & Society , nr ( ): ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Ibid , Pagina din Repostează sau mori ( ) Carolyn Marvin, „Media Rituals: Follow the Bodies”, American Cultural Studies, ed CA Warren și MD Vavrus (Urbana și Chicago: University of Illinois Press, ), ( ) Instagram, Ghidul comunității, , https://help instagram com/ ( ) Lev Manovich, „Paradoxurile fotografiei digitale”, în Photography After Photography, ed Hubertus von Amelunxen (München, Germania: ArtStock, ), ( ) Daniel Palmer, „The Rhetoric of the JPEG”, în The Photographic Image in Digital Culture, ed Martin Lister (Oxford: Routledge, ), ( ) Brian Feldman, „The Triumphant Rise of the Shitpic”, The Awl, decembrie , https://www theawl com/ / /the-triumphant-rise-of-the-shitpic/ ( ) Ibid ( ) Kibby, „E-mail Forwardables”, ( ) Roy Rappaport, „Obvious Aspects of Ritual”, Cambridge Journal of Anthropology , nr ( ): ( ) Finn Brunton, Spam: A Shadow History of the Internet (Boston: MIT Press, ), ( ) Ibid ( ) Erik Davis, „TechGnosis: Myth, Magic, and Mysticism in the Age of Information: Afterword ”, Los Angeles Review of Books, martie , https://lareviewofbooks org/article/myth-magic -misticism-varsta-informatii/ ( ) Eugene Thacker, „Dark Media”, în Excommunication: Three Inquiries in Media and Mediation, ed Alexander R Galloway, Eugene Thacker și McKenzie Wark (Chicago: University of Chicago Press, ), ( ) Davis, „TechGnosis: Myth, Magic, and Mysticism in the Age of Information: Afterword ” ( ) Alexis C Madrigal, „I’m Being Followed: How Google and Other Companies Are Tracking Me on the Web”, The Atlantic, februarie , https://www theatlantic com/technology/ archive/ / /im-being-followed-how-google- -and- -other-companies- -are-tracking-me-on-the-web/ / ( ) Will Wiles, „Creepypasta Is How the Internet Learns Our Fears”, Revista Aeon, decembrie , https://aeon co/essays/creepypasta-is-how-the-internet-learns-our- temerile Pagina din Repostează sau mori ( ) „The Sigil Witch”, Tumblr, aprilie , http://thesigilwitch tumblr com/post/ /demonglitchwitch-actualthiefblind ( ) Jussi Parikka, Digital Contagions: A Media Archaeology of Computer Viruses, a -a ed (New York: Peter Lang, ), ( ) Malinowski, Magic, Science and Religion, Pagina din Instant Karma și Internet Karma Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Instant Karma și Internet Karma Meme karmice și moralitate pe rețelele sociale Beverley McGuire DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Acest capitol examinează reprezentarea și interpretarea karmei în rețelele sociale, concentrându-se pe meme karmice și moralitate Memele de pe internet descriu karma ca pe o retribuție strictă, care apare adesea instantaneu și, ocazional, se bucură de posibilitatea de a asista sau de a controla karma Memele servesc ca modalități de a plăti răzbunare online; prin crearea, partajarea și repostarea memelor karmice, oamenii se pot angaja în critici morale fără să pară prea judecăți Capitolul examinează, de asemenea, noțiunea de „karma pe internet”, care le permite oamenilor să-și susțină conștiința și să pară a fi on-line din punct de vedere moral, chiar dacă s-ar putea să nu acționeze pe astfel de principii în viața lor reală Analizează discuțiile online care dezbat dacă „ punctele de karma” acumulate de astfel de actualizări de stare, tweet-uri și voturi pozitive ar trebui privite ca pur fictive și imaginare, sau dacă au efecte pozitive care ar putea susține și motiva acțiunea etică Cuvinte cheie: karma, social media, meme, internet, budism, etică Una dintre cele mai cunoscute meme de pe internet — „Keep Calm and Carry On” — se bazează pe un poster motivațional produs de guvernul britanic în , în pregătirea celui de-al Doilea Război Mondial, care a fost redescoperit în la o librărie britanică În timp ce sloganul original a evocat un sentiment de autodisciplină și calm în mijlocul adversității, spinoff-urile online precum „Get Excited and Маке Things” sub o coroană făcută din chei sau „Keep Calm and Use the Force” sub o imagine de Darth Vader sugerează alte moduri de a răspunde la dificultăți În aprilie a fost creat generatorul de imagini Keep Calm-o-matic, iar meme a fost prezentat în Pagina din Instant Karma și Internet Karma Revista New York Times în iulie În , o companie din Regatul Unit, Keep Calm and Carry On Ltd , a înregistrat sloganul ca marcă comunitară în Uniunea Europeană, iar în prezent se face reclamă ca „singurul magazin oficial și autorizat ” Cu toate acestea, iterațiile online abundă, inclusiv variante karmice care citesc „Păstrați calmul și lăsați Karma să-l termine”, „Păstrați calmul și lăsați Karma să-și facă treaba”, „Păstrați calmul și așteptați Karma” și „Păstrați calmul și aveți încredere în Karma” ” Acest capitol examinează reprezentarea și interpretarea karmei în rețelele sociale, concentrându-se în special pe astfel de meme karmice Memele de pe internet descriu karma ca pe o răzbunare strictă, care apare adesea instantaneu Videoclipurile și imaginile arată pe cei care fac probleme obținând ceea ce merită, însoțiți de expresii precum „Karma lovește din nou”, „Karma te mușcă în cur” sau „Karma E o cățea ” Ocazional, ei se bucură de posibilitatea de a fi martori ai karmei, arătând imagini cu Morticia Addams și alții zâmbind ironic și spunând: „Acel moment în care asistați la karma în deplina ei splendoare glorioasă (p ) Alteori ei exprimă frustrarea când karma nu aplică pedepse, cu „Dragă Karma, am o listă cu oamenii de care ai ratat” Cu toate acestea, un număr izbitor exprimă dorința de a controla karma, cu „Când va fi rândul meu să conduc autobuzul Karma?” sau bucurie de posibilitatea de a-i pedepsi violent pe ceilalți, cu „Mess with Me? O să las karma să-și facă treaba Să te încurci cu familia mea? Devin karma ” Memele servesc ca vehicule pentru răzbunarea online și imită karma: odată distribuite, imaginile și sloganurile lor intră în domeniul public și depășesc controlul oricui Bazându-se pe studiile despre meme, acest capitol analizează contextele socio-istorice care înconjoară astfel de interpretări retributive ale karmei și nevoile culturale îndeplinite de astfel de reprezentări Crearea, partajarea și republicarea memelor karmice le permite oamenilor să se angajeze în critici morale fără a părea excesiv de judecători, deoarece jocul memelor pare să compenseze severitatea recompensei și pedepsei karmice Apelurile la karma acordă o greutate supranaturală situațiilor care altfel ar putea fi considerate ironice, dar adesea dezactivează karma de complexitatea ei religioasă, echivalând-o cu norocul bun sau rău Meme de Internet Richard Dawkins a inventat termenul „meme” în lucrarea sa The Selfish Gene ( ), unde a propus că dezvoltarea culturală are loc prin transmiterea și imitarea memelor, cum ar fi melodii, idei, sloganuri și modă El a sugerat apelul pentru meme-ul zeului derivat din ea, oferind un răspuns convingător din punct de vedere psihologic la aspectele tulburătoare ale existenței umane, cum ar fi nedreptatea din această lume care este rectificată în următoarea Dawkins a identificat trei caracteristici ale memelor de succes: longevitatea (durata transmiterii sale), fecunditatea ( rata cu care se răspândește) și fidelitatea la copiere (calitatea memei care îi permite să fie copiată și transmisă din minte în minte relativ intactă) După cum notează Susan Blackmore în The Meme Machine ( ), memele Pagina din Instant Karma și Internet Karma răspândite cu succes pentru că sunt mai degrabă memorabile decât importante sau utile În timp ce oamenii de știință dezbat dacă ar trebui să înțelegem memele ca idei, comportamente sau o combinație a ambelor , cercetătorii care se concentrează pe memele de pe Internet tind să sublinieze rolul pe care memele îl joacă în anumite spații culturale Deși pot părea banale sau superficiale, memele de pe Internet reflectă și modelează mentalitățile sociale și servesc ca vehicule pentru înțelegerea aspectelor culturii contemporane Comparabil cu glumele offline în ceea ce privește viteza de transmitere și fidelitatea formei lor, memele de pe Internet diferă în faptul că transmisia lor în rețea transcende spațiul fizic și accesibilitatea lor online (p ) depășește constrângerile de timp Memele de pe internet au fost definite de Peter Davison ca „o bucată de cultură, de obicei o glumă, care câștigă influență prin transmiterea online” și, mai precis, de Limor Shifman ca „(a) un grup de articole digitale care împărtășesc caracteristici comune ale conținutului, formă și/sau poziție; (b) care au fost create cu conștientizarea reciprocă; și (c) au fost vehiculate, imitate și/sau transformate prin intermediul internetului de către mulți utilizatori ” Memele de pe internet ca medii digitale sunt replicabile, dar și maleabile, deoarece părțile pot fi ridicate și manipulate cu ușurință Davison și Shifman identifică trei componente ale unei meme: ( ) forma sa externă observabilă, ( ) comportamentul sau poziția sa, care se referă la acțiunile întreprinse de indivizi pentru a crea forma și la modurile în care se poziționează în raport cu aceasta și ( ) conținutul său — ideile și ideologiile transmise de meme Când urmăriți răspândirea unei meme, poate fi util să identificați ce componentă este replicată și care este adaptată, iar atunci când analizați straturile unei meme, se poate discutați despre variații ale textului sau imaginii, precum și despre umorul transmis O ultimă provocare a analizei memelor de pe Internet derivă din faptul că unele meme sunt atribuibile anumitor autori prin metadatele lor, dar alte meme evitând această atribuire pentru calitatea de autor anonim, fără drepturi de proprietate intelectuală Meme de pe internet descriu de obicei karma ca pe o răzbunare strictă, care apare adesea instantaneu Vânătorii care își fac un videoclip cu leul lor pradă îi arată imediat atacați de un alt leu, sau vânătorii care pozează pentru o fotografie cu ursul lor ucis dezvăluie un alt urs pândit în spatele lor în fundal Numai imaginile ar putea fi considerate ironice, deoarece înfățișează situații care se desfășoară într-un mod opus decât se așteptau astfel de vânători, dar atunci când sunt asociate cu fraze despre karma – adesea scrise cu majusculă ca Karma – ele sugerează că o ființă divină sau o forță supranaturală a dat o astfel de răzbunare În secțiunile următoare examinez trei exemple de meme – Karma pozitivă, „Momentul în care” și meme Karma instantanee – care transmit dorința de a experimenta norocul sau de a asista la nenorocirea altuia, prezentată ca pedeapsă karmică Memele demonstrează modul în care media digitală poate însuși și simplifica excesiv concepte religioase, cum ar fi karma, și apoi prolifera neînțelegerile despre acestea în mediile online Pagina din Instant Karma și Internet Karma „That Moment When” Meme Această meme provine din meme-ul „That Awkward Moment” care cuprinde o serie de experiențe incomode din punct de vedere social Blogul TheAwkwardMoment și hashtag-ul Twitter #thatawkwardmomentwhen au început în decembrie , dar meme-ul a devenit extrem de popular la începutul anului , atingând vârful în mai acelui an Exemplele includ acel moment ciudat (p ) în care „tu râzi, dar este complet nepotrivit” sau „îți dai seama că ești ultimul care cântă” Spinoff-urile includ alte tipuri de momente, cum ar fi „acel moment în care călci pe un Lego” (cu o față de bebeluș supărat) sau „acel moment în care nu știi dacă să plângi sau să râzi” (arătând o fată care ține o șurubelniță în sus în prim plan cu „Îmi iubesc tatăl” gravat pe partea laterală a unei mașini în fundal) Meme se concentrează pe situații familiare care generează răspunsuri emoționale puternice, cum ar fi „Momentul în care realizezi că ți-ai uitat cheile” prezentat în Figura Memele „That Moment When” descriu momente de realizare – de exemplu, când îți dai seama că ai avut teme sau îți dai seama că ți-ai uitat portofelul – care rezonează cu un public larg În mod obișnuit, se distrează cu propriile neajunsuri sau accidente, deși pot aborda și preocupări politice sau sociale, așa cum este ilustrat în Figura Figura Bankstrong, „That Moment When You Realize”, Memes com, februarie , http://memes com/ img/ Pagina din Instant Karma și Internet Karma Această meme a apărut alături de multe altele după alegerea lui Donald Trump ca președinte O altă meme populară a arătat două fotografii ale președintelui Barack Obama și Michele Obama în zilele de investire din și În prima, ei par aspru stând alături de George W și Laura Bush, în timp ce în cel de-al doilea zâmbesc și se sprijină unul spre celălalt stați lângă Donald și Melania Trump Textul de mai sus spune: „Acel moment în care nu mai este problema ta ” Un al treilea exemplu a fost o imagine cu (p lll) Donald Trump care arată stânjenit în fața unui microfon, însoțită de textul „Acel moment în care îți dai seama că „Nu sunt nici pe departe garantat că sunt președinte” Astfel de exemple demonstrează flexibilitatea memei „That Moment When”, care poate surprinde comportamentul și experiențele obișnuite, precum și pozițiile și criticile politice Momentul în care îți dai seama că oamenii nu te vor considera în continuare cel mai prost președinte vreodată f ip com « Λ' Figura „Funniest Trump Transition Memes”, Pin te rest, accesat la aprilie , https://www pinterest com/pin/ / Răspunsurile karmice ale „That Moment When” includ o variație textuală subtilă, dar semnificativă, care schimbă perspectiva memei de la cel care experimentează („îți dai seama”) la unul care observă („ești martor”), influențând ideea transmisă de memă Deși imaginile lor variază, ele împărtășesc un text comun: „Acel moment în care asistați la karma în splendoarea ei glorioasă” În loc să atragă atenția asupra propriilor neajunsuri potențiale sau preocupări politice, ea reflectă dorința de a asista la alți oameni cum se răsplătesc pentru faptele lor rele Meme folosește imagini cu figuri puternice și neconvenționale din seriale și filme de televiziune, cum ar fi Anjelica Huston în rolul Morticia Addams în The Addams Family ( ), Gene Wilder în rolul lui Willy Wonka în Willy Wonka & the Chocolate Factory ( ) și Leonardo DiCaprio în rolul Jay Gatsby în (p ) The Great Gatsby ( ) După cum este exemplificat în Figura , cu Anjelica Huston zâmbind îndoit în fața camerei, meme-ul prezintă dorința de a-i observa pe ceilalți obținând ceea ce merită Pagina din Instant Karma și Internet Karma Figura „Witness Karma”, FunnyAnd com, accesat pe aprilie , http://funnyand com/witness-karma/ Morticia Addams, Jay Gatsby și Willy Wonka sunt personaje bogate, puternice și uneori condescendente, al căror statut le oferă șansa de a-i mustra pe ceilalți pentru comportament greșit – o oportunitate care nu este disponibilă pentru majoritatea oamenilor Astfel, dacă cineva examinează comentariile ca răspuns la meme-ul postat pe Facebook cu o prefață de „Asta e! Asta este aspectul!” se citesc comentarii precum „Dacă va veni timpul când pot”, „Abia aștept” și „Sper să văd ” Deosebit de popular din până în prezent, textul memei apare ocazional separat din imaginea din actualizările de stare pe Facebook înainte de a împărtăși articole de știri despre vânătorii de lei uciși de lei în vânătoare ilegale, directorul companiei farmaceutice Martin Shkreli, care scădea prețurile, fiind arestat sub acuzația de fraudă și așa mai departe O altă variantă care și-a făcut răsturnarea pe Facebook în a fost „Nu este fantastic când ajungi să fii martor la karma venind și mușcând fundul oamenilor care merită? Un lucru de o frumusețe absolută ” Mema karmică vorbește despre nevoia culturală de dreptate și corectitudine, calisuri pentru care au devenit pronunțate în America în anii În timpul acestui deceniu, mișcările de protest, inclusiv mișcarea Occupy Wall Street care (p ) a început în , mișcarea Black Lives Matter care a început în și Marșul Femeilor la Washington în ianuarie , au pledat pentru legislație și politici de abordare inegalități economice, rasiale, de gen și sexualitate În acest context în care oamenii se confruntă cu nedreptate și discriminare din cauza statutului lor socio-economic, rasei, genului sau orientării sexuale, noțiunile retributive ale justiției karmice pot avea un anumit atractiv Mema valorifică ideea că cei mai bogați membri ai societății dețin o putere considerabilă, inclusiv puterea de a răzbuna pe cei care le-au greșit, în timp ce toți ceilalți rămân neputincioși să aplice o astfel de pedeapsă Distribuind meme-ul pe rețelele de socializare, cei lipsiți de putere își afirmă credința în eventualitatea justiției și speranța de a asista într-o zi la retribuția karmică în acțiune Nu toate memele karmice poziționează adresatorul ca martor: unele îl înfățișează pe adresator ca pe persoana care culege karma bună sau rea O altă variantă karmică a „That Moment When” înfățișează „That Moment When You Win The Karma Lottery” folosind macrocomandă de imagine populară a Success Kid prezentată în Figura , un Pagina din Instant Karma și Internet Karma meme care a apărut în și a atins apogeul în popularitate în februarie , precum și în aprilie Figura „Success Kid,” Know Your Meme, accesat pe septembrie , http://knowyourmeme com/memes/ success-kid-i-hate-sandcastles Meme karmice se bazează pe asocieri populare dintre câștigarea la loterie și karma, exemplificată de povestea virală a unui bărbat care a câștigat la o loterie de milion de dolari după ce cineva i-a fost înaintea lui în linia de bilete de loterie în noiembrie și în popularul serial de televiziune Numele meu este Earl ( - ), care descrie transformarea unui mic criminal într-un credincios karmic după ce Earl primește un bilet de loterie câștigător de de dolari doar pentru a-l pierde atunci când este lovit de o mașină Convins că nenorocirea lui este o consecință directă a greșelilor sale anterioare, (p ) Earl scrie o listă cu de fapte greșite din trecut pentru a le îndrepta pe fiecare, agățându-se de ideea că va fi răsplătit material pentru faptele sale bune În timp ce această înțelegere a răzbunării karmice poate părea inițial superficială, există un precedent pentru lista de fapte greșite a lui Earl printre „registrele meritelor și demeritelor” și „cărților de moralitate” care erau populare printre budiștii din China imperială târzie Astfel de texte i-au atras pe budiști pentru că dădeau un cod moral clar și sugerau că oamenii își pot stabili propriul destin, indiferent de frământările din jurul lor Îndemnând cititorii să întocmească un raport al meritelor și dezavantajelor lor în fiecare zi, să înregistreze rezultatele în fiecare lună și să calculeze soldul la sfârșitul anului, registrele au încurajat o măsurare garantată a moralității în special și a acțiunilor concrete, care, savanții, cum ar fi după cum a observat Judith Berling, a încurajat un fel de „gestionare a capitalului moral” Similar cu registrele de merit și demerit, lista lui Earl îi oferă un sentiment de control asupra destinului său, deoarece are încredere în mecanismul karmei: el subliniază în mod repetat , „Poate că am făcut lista, dar nu eu am făcut regulile Karma face regulile ” Când spectatorul vede scene din viața lui Earl înainte de construirea listei, devine evident că situația sa socioeconomică îi permitea foarte puțin control Deși, ca bărbat alb, rasa și genul său implică un anumit grad de privilegiu, sărăcia, lipsa educației, șomajul și lipsa de adăpost sugerează contrariul Spectacolul a strâns critici pentru că îl portretizează în mod stereotip pe Earl ca un gunoi alb de remorcă; cu toate acestea, circumstanțele lui îngrădite îi fac încercările de a se transforma mai emoționant, întrucât Earl încearcă să rămână loial prietenilor și familiei care sunt încă Pagina din Instant Karma și Internet Karma înclinat spre un comportament rău, în timp ce el își dezvoltă treptat o conștiință morală în cursul reparării păcatelor sale trecute Nu numai că My Name is Earl adoptă o viziune materialistă și mecanicistă a karmei, dar sugerează și că karma poate fi instantanee În emisiunea – a cărei slogan este „Karma este o chestie amuzantă” – karma oferă o ușurare comică prostească, în timp ce publicul vede personajele care își fac „doar deșerturile” – de exemplu, când fosta soție a lui Earl, Joy fură balustrade pentru fier vechi doar pentru a avea un rol mai târziu mașina ei în aceeași râpă Această abordare a karmei stă la baza memei Instant Karma explorată în secțiunea următoare Meme Karma Instantanee Instant Karma ocupă un loc proeminent în videoclipurile memetice distribuite pe YouTube și Facebook După cum a susținut Limor Shifman, videoclipurile memetice de succes încorporează cel puțin trei sau patru din șase caracteristici comune: concentrarea asupra oamenilor obișnuiți, masculinitate greșită, umor, simplitate, repetitivitate și conținut capricios Videoclipurile „Instant Karma” au câteva dintre aceste caracteristici , deoarece (p ) descriu oameni obișnuiți angajați în acte ilegale sau răutăcioase care își primesc imediat răscumpărarea în moduri simple și pline de umor Pe YouTube, cea mai populară compilație „Instant Karma” din , vizionată de peste de milioane de oameni, îi înfățișează pe proprietarii de magazine înșfăcând puștile hoților sau stropindu-le în față, iar poliția trăgând imediat peste oameni care fac roșu ilegal compilația intitulată „Instant Karma Fails”, vizionată de peste de milioane de oameni, conține clipuri video pline de umor cu oameni care aruncă o minge de plastic către o persoană doar pentru ca aceasta să ricoșeze și să o lovească în față, sau bicicliști care stropesc cu apă un coleg de ciclism și imediat având un accident de bicicletă Postarea include textul: „Uneori oamenii primesc ceea ce merită Este deosebit de plăcut când încearcă să punk pe cineva și ajung să fie punk ei înșiși ” „Punked” înseamnă păcălit, tachinat sau umilit, dar Punk'd se poate referi și la serialul de televiziune american ( - ) care a surprins farsele elaborate ale lui Ashton Kutcher la adresa celebrităților Unele videoclipuri memetice Instant Karma se încadrează în acest gen de farse De exemplu, canalul YouTube TwinzTV momeli hoți în spatele unui camion U-Haul, apoi îi încuie înăuntru și îi înregistrează video fiind aruncați Răspunsuri la videoclipul compilației, vizionat de peste milioane de oameni și împărtășit de aproape de persoane pe Facebook cu sloganul „Karma nu încercați niciodată să fure un camion” și vizionat de peste de oameni pe YouTube cu sloganul „Karma este o cățea”, variază de la afirmații conform cărora hoții au primit ceea ce meritau, până la menționarea faptului că farsorii ar putea fi acuzați de infracțiuni pentru răpire, agresiune, răutate penală și diverse încălcări ale traficului Cu siguranță s-ar putea ridica obiecții etice la astfel de farse , pe măsură ce se limitează la justificarea comportamentului rău, surprins într-un meme Dilbert în care Dogbert afirmă: „Cred în karma Pagina din Instant Karma și Internet Karma Asta înseamnă că pot face lucruri rele oamenilor toată ziua și să presupun că merită ” Popularitatea unor astfel de videoclipuri Instant Karma derivă parțial din dorința oamenilor de a vedea o corelație directă între fapte rele și repercusiuni instantanee și, ocazional, de a face ei înșiși dreptate Acest dor apare și în meme-urile „Când va fi rândul meu să conduc autobuzul Karma? Am câteva opriri de făcut”, „Dragă Karma, am o listă cu oamenii cărora le-ai ratat” și „Bine ați venit la Karma Café Nu există meniuri Vei fi servit ceea ce meriți ” După cum au observat oamenii de știință, memele au sens intuitiv și sunt semnificative pentru indivizi în moduri care permit ca ideile să fie imitate sau reproduse cu ușurință Mema Instant Karma – în special noțiunea că „ceea ce se întâmplă, vine”, așa cum cântă Alicia Keys în cântecul ei „Karma” ( ) — are sens intuitiv pentru mulți oameni Într-adevăr, această viziune asupra karmei apare în numeroase melodii pop, inclusiv „Karma Police” ( ) de la Radiohead cu „this is what you get / When you mess with us” și Culture Club (p ) „Karma Chameleon” ( ) ), cu „karma cameleon / vii și pleci, vii și pleci” Cu toate acestea, dacă urmărim meme-ul Instant Karma până la omonim „Instant Karma” ( ), un cântec scris de John Lennon, deși sugerează o poziție similară de la început, subminează noțiunea că karma instantanee servește doar o funcție de retribuție Cântecul începe, „Instant Karma’s gonna get you / Gonna knock you right on the head”, care amintește de videoclipurile memetice Instant Karma care arată că oamenii sunt literalmente bătuți Cu toate acestea, melodia urmează imediat cu: „Mai bine te iei împreună / Pretty soon you're gonna be dead / La ce naiba te gândești / Râzi în fața iubirii / Ce naiba încerci să faci / E până acum pentru tine, da tu ” Cântecul lui Lennon subliniază rolul potențial al răzbunării karmice – ca ghid pentru rectificarea morală – precum și limitările sale dacă ne determină să-i batjocorească pe ceilalți și situația lor Deși memele Instant Karma vorbesc despre dorința oamenilor de a avea dreptate instantanee, ele îi încurajează și să râdă de umilirea celorlalți, chiar dacă aceasta pare meritată În loc să „râdă în fața iubirii”, cântecul lui Lennon încurajează oamenii să întruchipeze compasiunea și recunoaște că schimbarea pozitivă se bazează pe fiecare persoană În secțiunea următoare vom explora un ultim gen de meme karma care pun mai mult accent pe transformarea karmică decât pe retribuția karmică Meme Karmice Pozitive Deși unele meme se bucură de perspectiva de a-i vedea pe oameni să obțină deșerturile lor juste, alte meme atrag atenția asupra potențialului ca acțiunile karmice bune să aibă efecte pozitive și transformatoare asupra oamenilor Printre exemple se numără meme-ul lui Helen Barry „Do You Believe in Karma? Ce oferi aia primeşti Păstrează-ți cercul pozitiv Spune cuvinte bune Gândește-te la gânduri bune Faceți fapte bune Tastați „da” dacă sunteți de acord”, care a fost vizionat de , milioane de persoane pe Facebook, și eseul lui Raven Emrys intitulat „ legi puțin cunoscute Pagina din Instant Karma și Internet Karma of Karma (That Will Change Your Life)”, care a circulat pe Facebook în toamna lui și din nou în primăvara lui Emrys începe eseul afirmând: „Karma este cuvântul sanscrit pentru acțiune” și apoi specifică: „Când vom Gândiți, vorbiți sau acționăm, inițiem o forță care va reacționa în consecință ” Cu toate acestea, devine rapid clar că Emrys echivalează karma cu gândirea pozitivă – noțiunea că gândurile pozitive aduc rezultate bune și favorabile – evidențiată de recomandarea ei a lui Rhonda Byrne Secretul ( ) ca resursă pentru a învăța despre „Legea cauzei și efectului” Pericolul unor astfel de presupuneri — că, dacă punem energie pozitivă în univers, vom fi răsplătiți cu bogăție și noroc, la care unii se referă ca „o credință (p ) în meritocrația spirituală” — este că pot justifica ierarhiile economice și sociale existente mai degrabă decât să permită schimbarea socială pozitivă Unele meme pozitive cu karma se concentrează pe impactul social al angajării într-o acțiune karmică bună, inclusiv un întreg gen de videoclipuri memetice care a apărut din , care surprind antiteza memei Instant Karma: „Reclamul tailandez zguduitor” În septembrie , o reclamă pentru compania thailandeză de telefonie mobilă TrueMove a devenit virală pe rețelele de socializare, ajungând la aproape milioane de accesări la câteva zile după ce a fost postată și la peste de milioane de atunci Începe cu actul generos al unui vânzător de tăiței pentru un băiat prins încercând să fure medicamente pentru mama lui bolnavă, iar apoi arată că vânzătorul de tăiței suferă un atac de cord treizeci de ani mai târziu, lăsându-și fiica luptă să-și plătească facturile de spital până când descoperă că factura a fost plătită de același băiat – acum medic – care scrie , "Toate cheltuielile plătite acum ani " Distribuit pe rețelele de socializare cu sloganul „karma”, videoclipul a generat un hype atât de mare încât a fost prezentat în programe de știri precum Headline News și a câștigat, de asemenea, un premiu de la Festivalul Internațional de Creativitate Cannes Lions O reclamă similară a unui thailandez Compania de asigurări de viață și-a făcut turul pe Facebook în aprilie , arătând un tânăr care făcea aceleași acte generoase zi de zi cu subtitrarea: Ce primește în schimb pentru că face asta în fiecare zi? Nu primește nimic El nu va fi mai bogat Nu va apărea la televizor Încă anonim Și nu puțin mai faimos Ceea ce primește el sunt emoții El este martor la fericire Ajunge la o înțelegere mai profundă Simte dragostea Primește ceea ce banii nu pot cumpăra O lume făcută mai frumoasă Și în viața ta? Ce îți dorești cel mai mult? Videoclipul se termină cu numele companiei și „Believe in Good” Cu peste milioane de vizualizări și de aprecieri pe YouTube, videoclipul generează o mulțime de comentarii pozitive, cum ar fi: „Acest videoclip m-a atins la un nivel de neconceput, atât de mult încât aproape că îmi reevaluez viața în acest moment Pot face lucruri mai frumoase oamenilor ” Un alt comentator a scris cu neîncredere: „De ce acest videoclip are mai mult de de ne-a plăcut?!?!?! Voi nu aveți sentimente?” Pagina din Instant Karma și Internet Karma Aceste videoclipuri memetice rezonează cu alte meme karmice pozitive care au circulat pe scară largă pe Facebook, cum ar fi imaginea efectului de domino karmic prezentată în Figura Deși descrie o reacție karmică în lanț, grupurile budiste de pe Facebook care au distribuit imaginea pe iunie au scris: „Efectul acțiunii nu este fix, ci poate fi modificat prin acțiune nouă ” În acest fel, grupul (p ) a atras atenția asupra acțiunii bărbatului – împingerea lui a primului domino – mai degrabă decât asupra răsturnării domino-urilor înșiși O potențială similară stă la baza memei karmice „Cum te tratează oamenii este karma lor Cum reacționezi este a ta” Astfel de meme subliniază faptul că agenția revine individului care poate determina cum reacționează sau acționează Acest lucru este reflectat într-un videoclip care a circulat pe Facebook în ianuarie , intitulat „Karma: Legătura cu trecutul și viitorul ” Înrădăcinat în mod clar în tradiția budistă, care arată imagini ale călugărilor budiști într-o mănăstire din pădure, videoclipul atrage atenția asupra impactului karmei asupra altor ființe simțitoare De exemplu, atunci când explică cauza și efectul karmic, naratorul afirmă: Figura KeldBach, „Karma Domino”, Stash, accesat pe septembrie , https://sta sh/ wtz Orice facem sau gândim ne modelează lumea, un pic, fie că este vorba de lăcomie și furie, fie că este vorba de bunătate iubitoare Putem crește suferința în lumea noastră sau putem preveni suferința Depinde de noi Deci, acțiunile noastre ne afectează în mod direct lumea – a noastră, precum și a altor oameni – pentru că, dintr-o perspectivă budistă, totul este una Nimic nu este separat, totul este conectat Suntem toti conectati În timp ce memele karmice cu gândire pozitivă se concentrează pe beneficiile individuale ale karmei bune, aceste videoclipuri subliniază valoarea comună a karmei bune și promovează o înțelegere interconectată a realității S-ar putea argumenta că rețelele sociale oferă o oportunitate incredibilă de a sublinia această interconexiune pe măsură ce oamenii postează, împărtășesc și comentează gândurile și cuvintele celuilalt (p ) De fapt, un site de social media asociază în mod explicit activitatea online a utilizatorilor săi cu karma: Reddit Karma pe internet Reddit folosește „karma” ca formă de monedă în forumurile sale online pentru a încuraja utilizatorii să posteze link-uri și comentarii și pun numărul total de „puncte karma” lângă nume de utilizator pentru a indica „cât de bine a făcut utilizatorul pentru Pagina din Instant Karma și Internet Karma Comunitatea Reddit ” Pe pagina lor „Întrebări frecvente”, unde explică de ce s-ar putea dori să acumulăm karma, ei fac comparații cu punctele obținute în jocuri video sau evenimente sportive, dar apoi sugerează că s-ar putea „privi lucrurile dintr-un perspectivă mai puțin competitivă și mai altruistă pur și simplu a propus să fii o persoană bună și lasă-ți karma să fie pur și simplu o reamintire a moștenirii tale ” Reddit folosește karma ca mijloc de promovare a unui model capitalist de valoare în care valoarea și „moștenirea” online se bazează pe punctele acumulate din „Like-uri” și voturi pozitive Ei se leagă la o intrare Wikipedia despre „karma” care explorează modul în care este înțeleasă în budism și în alte tradiții religioase și filozofice, dar „bunătatea” pe care o echivalează cu postarea de link-uri sau comentarii populare seamănă puțin cu acțiunile virtuoase promovate în astfel de tradiții Link-urile și comentariile care strâng mii de puncte sunt adesea provocatoare, sarcinate sau vulgare, concepute pentru a distra oamenii sau a încălca convențiile sociale, mai degrabă decât pentru a promova virtutea, generozitatea sau bunătatea iubitoare După cum remarcă un utilizator, „Am avut odată o bombă karma de de comentarii E ca și cum ai câștiga la sloturi, cu excepția faptului că pierzi cu adevărat la viață ” Deși poate fi la fel de emoționant ca și câștigarea în timpul jocurilor de noroc, el face distincția între „punctele karma” acumulate online și activitățile semnificative din viața offline Într-adevăr, s-ar putea argumenta că Reddit alege „karma” pentru moneda sa pentru a sugera că activitatea online a utilizatorilor lor are o semnificație sau un scop, atunci când, în cele din urmă, încearcă să încurajeze oamenii să rămână pe site-ul lor, să-și sporească vizibilitatea site-ului prin link-uri și să generează o bază mare de utilizatori Utilizatorii Reddit dezbat în ce măsură interacțiunile lor online ar putea fi analoge cu conexiunile offline și dacă prima este mai artificială decât cea din urmă De exemplu, într-un forum Reddit, utilizatorii dezbat dacă un vot pozitiv al postării cuiva este analog cu o îmbrățișare Împotriva celor care critică utilizatorii care apreciază punctele de internet „false” sau „imaginare” sau care susțin că contactul fizic dintre corpuri într-un îmbrățișarea nu poate fi reprodusă online, un utilizator Reddit susține că interacțiunile virtuale se pot simți la fel ca o îmbrățișare în timp ce scrie: „Se simte bine, când un comentariu este votat foarte mult, când oamenii răspund pozitiv, când aurit un comentariu al tău Acestea sunt semne de (p ) apreciere și afecțiune ” Deși unii utilizatori sunt de acord că voturile pozitive servesc ca un tip de monedă socială și înregistrare publică a contribuțiilor valoroase ale cuiva la comunitatea Reddit, alții resping comparația ca fiind „supra intelectualizare” și critică voturile pozitive, spunând: „ele sunt ceea ce formează mafia, -clicuri, discursul dominant sau ceea ce se numește „hivemind” și circlejerks pe Reddit ” Unii utilizatori apreciază voturile pozitive ca un semn de afirmare, dar alții le critică ca promovând conformitatea necritică Concepțiile budiste despre karma pot arunca lumină asupra unor astfel de dezbateri, în special asupra distincției dintre „prieteni spirituali” (sanscrită kalyanamitra) care pot susține și încuraja acțiunea virtuoasă a cuiva și alții care îi pot descuraja pe cineva de pe cale Formula lui Reddit nu face nicio distincție, echivalând numărul de voturi pozitive cu „karma” sau „bunătatea” cuiva, trecând cu vederea Pagina din Instant Karma și Internet Karma faptul că voturile pozitive pot încuraja gândurile, cuvintele și acțiunile rele la fel de ușor pe cât de bune Concluzie „Karma pe internet” ridică întrebări interesante despre modul în care termenii religioși asiatici precum „karma” devin înțeleși și reprezentați în cultura populară De ce karma? Ce cachet dă „karma” pe care „punctele” nu le dă? După cum notează Jane Iwamura, americanii au o anumită fascinație pentru vocabularul și imaginile religioase asiatice, deoarece par exotice și misterioase, dar americanii le-ar însuși ca pe un stil – ceva care împodobește sau împodobește mai degrabă decât să schimbe sau să-și modifice în mod fundamental ființa În cazul Reddit, „karma” devine lipsită de tot conținutul său și este folosită ca un marker de popularitate care încearcă să justifice site-ul ca comunitate În cazul videoclipurilor memetice Instant Karma, nu numai că devine excesiv de simplificat, dar oferă și licență pentru ca oamenii să-și bată joc și să-și bată joc de alții În cazul „That Moment When”, are potențialul de a atrage atenția asupra propriilor neajunsuri, dar poate, de asemenea, să încurajeze oamenii să se fixeze pe sentimentele de rea voință sau de furie față de alți oameni În imaginația populară, karma poate fi modelată și în moduri teiste, reproducând în esență pe Dumnezeu fără niciun bagaj cultural sau religios, așa cum se arată în meme-ul karmic: „Am văzut asta ” – Karma Deși astfel de portrete ale karmei o pot face mai atrăgătoare pentru un public popular, aceasta are un cost semnificativ Desigur, unii budiști înțeleg karma ca pedeapsă, care implică o relație deterministă între acțiunile anterioare sau prezente și repercusiunile viitoare, dar alți budiști percep karma ca subtilă și inscrutabilă, analogă cu umbra aruncată de o formă sau cu ecoul creat de un sunet Unii văd karma ca fiind organică, comparabilă cu plantarea semințelor care depind de anumite cauze și condiții pentru a se realiza Alți budiști susțin că se pot atenua efectele (p ) ale karmei și chiar o pot elimina în întregime prin efectuarea de ritualuri de pocăință și alte acte rituale merituoase Cel mai important, mulți budiști ar fi de acord că ființele umane nu au capacitatea de a-și cunoaște karma proprie - sau a altora și ar afirma că numai Buddha și alte ființe avansate au puterea de a percepe karma Deoarece oamenii nu-și pot cunoaște propria karma, ei nu pot concluziona definitiv că dificultățile din viața cuiva sunt o răzbunare pentru o transgresiune anterioară În schimb, ei pot vedea astfel de obstacole ca oportunități de a-și transforma karma După cum afirmă Peter Hershock, „Karma este, de asemenea, inflexiunea lucrurilor așa cum-vin-a-deveni” și „Karma se joacă întotdeauna live, în moduri care sunt deschise improvizației semnificative ” O viziune karmică asupra lumii nu nu duce neapărat la fatalism, deoarece permite să vedem posibilități viitoare în momentul prezent Unii budiști de pe rețelele sociale văd un potențial karmic pentru postările, linkurile și comentariile lor Ca răspuns la vitriolul și furia care au apărut în timpul și după alegerile prezidențiale din SUA din , câțiva utilizatori budiști au subliniat necesitatea Pagina din Instant Karma și Internet Karma a se angaja în practica metta — bunătate iubitoare Ei au postat fraze în care își doresc ca toate ființele simțitoare - inclusiv ele înșiși, vecinii lor, cei pe care nu-i cunosc și dușmanii lor - să fie pașnice, fericite, în siguranță, bine și lipsite de suferință În acest fel, au profitat de potențialul karmic al rețelelor sociale pentru a încuraja gândurile și cuvintele pricepute și pline de compasiune Cu toate acestea, pe măsură ce administrația Trump a început să propună politici care promovează rasismul, violența bazată pe gen și orientare sexuală, xenofobia, nedreptatea economică și degradarea mediului, peste de lideri budiști americani au emis un cali la acțiune care a fost difuzat pe Facebook Apelând la ideile înțelepciunii, iubirii, compasiunii și dreptății, ei au scris: „Auzim strigătele unei națiuni a cărei democrație și țesătură socială sunt în pericol Înțelepciunea interdependenței ne adâncește și ne inspiră compasiunea Înțelegând că niciunul dintre noi nu este separat, știm că suferința celorlalți este suferința noastră ” Cu acest cali, ei i-au provocat pe budiști să se angajeze nu numai în karma cuvintelor și gândurilor, ci și în karma acțiunii - acțiunea fizică - numai realizabilă deconectat Aceste forme offline de implicare – cum ar fi marșul, susținerea organizațiilor nonprofit care deservesc populațiile vulnerabile sau promovarea civilizației și toleranței în interacțiunile de zi cu zi – atrag atenția asupra limitărilor memelor karmice și ale karmei pe internet Memele karmice, deși sunt neconvenționale și transgresive în multe privințe, nu pot contesta în mod eficient o astfel de nedreptate și suferință Aceștia pot critica oamenii sau situațiile offline sau chiar reflectă convingerea că activitatea lor online ar putea avea un impact magic offline, dar astfel de cuvinte și gânduri nu inspiră neapărat acțiuni către justiția socială Unul (p ) trebuie să se deplaseze offline pentru a cuprinde întregul domeniu al karmei — vorbirea corpului și mintea — și pentru a promova transformarea karmică Nu'X : ( ) Rob Walker, „Remixed Messages”, New York Times Magazine, iulie , http://www nytimes com/ / / /magazine/ FOB-consumed-t html ( ) Keep Calm and Carry On, martie , http://www keepcalmandcarryon com ( ) Richard Dawkins, Genea egoistă, a -a aniv ed (New York: Oxford University Press, ), ( ) Ibid , ( ) Ibid , - ( ) Susan Blackmore, The Meme Machine (New York: Oxford University Press, ), Pagina din Instant Karma și Internet Karma ( ) Shifman descrie trei poziții diferite ca ( ) „memetica condusă de mentalist” a lui Richard Dawkins, Daniel Dennett și Aaron Lynch, care înțelege memele ca complexe de idei, ( ) „memetica condusă de comportament” care vede memele ca comportamente și artefacte și ( ) „abordarea memetică incluzivă” a lui Susan Blackmore, care vede memele ca orice tip de informație care poate fi copiată prin imitație Limor Shifman, Memes in Digital Culture (Cambridge, MA: MIT Press, ), - ( ) Shifman, Meme în cultura digitală, - Vezi, de asemenea, Asaf Nissenbaum și Limor Shifman, „Internet Memes as Contested Cultural Capital: The Case of chan's /b/ board”, New Media & Society , nr ( ): - ; Noam Gal, Limor Shifman și Zohar Kampf, „‘It Gets Better’: Internet Memes and the Construction of Collective Identity”, New Media & Society , nr ( ): - ; și Carrie A Rentschler și Samantha C Thrift, „Doing Feminism in the Network: Networked Laughter and the ‘Binders Full of Women’ Meme,” Teoria feministă , nr ( ): - ( ) Peter Davison, „The Language of Internet Memes”, în Social Media Reader, ed Michael Mandiberg (New York: NYU Press, ), ( ) Shifman, Meme în cultura digitală, ( ) Davison, „The Language of Internet Memes”, ; Shifman, Meme în cultura digitală, ( ) Davison, „The Language of Internet Memes”, ( ) Ibid , ( ) Venusaurmaster, „That Awkward Moment”, Know Your Meme, ianuarie , http://www knowyourmeme com/memes/that-awkward-moment ( ) The River, Facebook, noiembrie ( ) Greg McCorel, „Success Kid/I Hate Sandcastles”, Know Your Meme, august , http://knowyourmeme com/memes/success-kid-i-hate-sandcastles ( ) Brianne Tolj, „Așa numești tu Karma! Un bărbat câștigă milion de dolari la loto pentru că cineva l-a împins în fața lui în coadă”, Dailymail com, septembrie , http://www dailymail co uk/news/article- /Man-wins- million -Lotto-person-cut-queue html ( ) Judith Berling, „Religie and Popular Culture: The Management of Moral Capital in The Romance of the Three Teachings”, în Popular Culture in Late Imperial China, ed David Johnson, Andrew J Nathan și Evelyn S Rawski (Taipei: SMC Publishing, Inc , ), - Pagina din Instant Karma și Internet Karma ( ) „Randy’s Touchdown”, My Name is Earl, sezonul , episodul , ( ) Shifman, Memes în cultura digitală, - ( ) EnormousVIDS, „Instant karma—Instant justice—Compilation # ”, YouTube, martie , https://www youtube com/watch?v=E CpfUJXvU ( ) FailArmy, „Instant Karma Fails Compilation II FailArmy”, YouTube, iunie , https://www youtube com/watch?v=pj m On DQ ( ) Celebru și albastru, „Karma Don’t Ever Try to Steal a Truck!”, Facebook, februarie , https://www facebook com/famousandblue international/ videos/ /?hc ref= CĂUTARE ( ) Scott Adams, Dilbert com, august , http://www dilbert com/strip/ - - ( ) Michele Knobel și Colin Lankshear, „Offline Memes, Affinities, and Cultural Production”, în A New Literacies Sampler, ed Michele Knobel și Colin Lankshear (New York: Peter Lang, ), ( ) Helen Barry, Facebook, https://www facebook com/pg/HelenBarryOfficial/ ( ) Raven Emrys, „ Little Known Laws of Karma (That Will Change Your Life)”, Social Consciousness, septembrie , http://www social-consciousness com/ / / -little -legile-cunoscute-ale-karmei-care-vă-schimbă-viața html ( ) Ibid ( ) Raven Emrys, „The Laws of Karma”, HubPages, aprilie , https:// hubpages com/games-hobbies/The- -Laws-Of-Karma ( ) Shawn Van Valkenburgh, „The Dangerous American Myth of Corporate Spirituality: How Invocations of ‘Karma’ and Zen Are Being Used to Justify Deeply Inequal Systems of Power”, Salon com, octombrie , http:// www salon com/ / / / the dangerous american myth of corporate spirituality/ ( ) Humabon Kurogbangkaw, „Tear-Jeerking Thai Commercial Strikes Again”, Humor Tech Blog, aprilie , http://www humortechblog com/ / /tear-jerking-thai-commercial-strikes- din nou html ( ) TrueMove, „Giving”, YouTube, septembrie , https://youtu be/ s HX wDY; Rebecca Cullers, „Watch the Thai Ad That Has Half the World Sobbing Uncontrollably”, Adweek, septembrie , http://www adweek com/creativity/watch-thai-commercial-has-half-world-sobbing-uncontrollably- / Pagina din Instant Karma și Internet Karma ( ) HLN, „Ce lacrimă uimitoare!” YouTube, septembrie , https://www youtube com/watch?v+GkuwYVtCXP ,· „True Move H—'Giving' Cannes Lions International Festival of Creativity ,” AdForum, accesat aprilie , http: //www adforum com/award-organization/ /showcase/ /ad/ ( ) Linaloved, „Heartwarming Thai Commercial”, YouTube, aprilie , https://www youtube com/watch?v=cZGghmwUcbQ&feature=youtu be ( ) https://www youtube com/watch?v= SzRS a ec ( ) Mdesign, „Karma—Bond to Past and Future”, YouTube, mai , https://www youtube com/watch?v= SzRS a ec ( ) „Întrebări frecvente”, Reddit, accesat la aprilie , https://www reddit com/wiki/faq ( ) Ibid ( ) Darthvalium, „The Phenomenology of Karma, or How ‘Imaginary Internet Points’ Are About as Useless as a Hug”, Reddit, august , https://www reddit com/r/TheoryOfReddit/comments / ig y/ the phenomenology of karma or how imaginary/ ( ) Ibid ( ) Jane Naomi Iwamura, Virtual Orientalism: Asian Religions and American Popular Culture (New York: Oxford University Press, ), - ( ) Peter Hershock, „Valuing Karma”, în Revisioning Karma, ed Charles Prebish, Damien Keown și Dale S Wright (Journal of Buddhist Ethics Online Books, ), ( ) Ibid , ( ) Bhikku Bodhi, Norman Fisher, Joan Halifax, Mushim Patricia Ikeda, Jack Kornfield, Ethan Nichtern, Roshi Pat Enkyo O'Hara, Lama Rod Owens, Greg Snyder, Gina Sharpe, Rev Angel Kyodo Williams, Jan Willis și Myokei Caine-Barrett, „Stand Against Suffering: Un apel fără precedent la acțiune din partea profesorilor budiști”, Lion's Roar, aprilie , https://www lionsroar com/stand-against-suffering/ Pagina din Discipolii noilor religii digitale Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Discipolii noilor religii digitale Sau, Cum să-ți faci religia „falsă” reală Ken Chitwood DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Această contribuție extinde și explorează conceptul de „religii hiper-reale” prin cazul Disciples of the New Dawn (DOTND) O religie parodie pură pe internet, DOTND este subtil și viclean cu sarcina sa, dar reală în importanța și impactul său religios Bazat pe observarea etnografiei digitale pe site-urile de social media, cum ar fi Facebook și pe bloguri, această contribuție se adaugă la conversația despre religiile hiper-reale și „falsurile autentice” Bazându-se pe literatura despre acești termeni și interviuri cu persoane care își împărtășesc perspectivele și opiniile despre DOTND, acest capitol reconsideră ce este o religie autentică în lumina autorității, autenticității, comunității, identității și ritualului Făcând acest lucru cu o religie „falsă ambiguă”, cum ar fi DOTND, acest capitol ajută la lărgirea înțelegerii a ceea ce constituie „religie” în lumina parodiei digitale și a ambiguității caracteristicilor religiei online Cuvinte cheie: religii hiper-reale, religie, religie digitală, parodie, etnografie digitală, fals ambiguu, Disciples of the New Dawn, religie pe internet Cu toții salutăm Maica Domnului a scutirii perpetue și binecuvântările să fie asupra unsului său Megareverend John Oliver! Într-adevăr, gazda Last Week Tonight de pe HBO este acum șeful unei noi religii Brian Pellot de la Religion News Service a raportat: „Satiricul HBO a lansat o biserică scutită de taxe duminică seara pentru a critica abordarea de către Internai Revenue Service față de escrocii televangelisti care promit prosperitate, la un preț ” Pagina din Discipolii noilor religii digitale În crearea propriei sale „Biserici scutirii perpetue”, Oliver se alătură unei lungi liste de religii parodie, „sisteme anti-credințe” și „falsuri autentice” , cum ar fi Biserica monstrului de spaghete zburătoare, Biserica Dolarului Atotputernic și Reducerea House of Worship a înregistrat o satiră usturătoare a religiilor stabilite în efortul de a critica sau de a pune sub semnul întrebării abuzurile, greșelile și afirmațiile false ale religiei propuse În timp ce noile tehnologii media și comunicațiile (cum ar fi internetul, Web și social media) sunt canale pentru religiile și instituțiile convenționale, ele sunt, de asemenea, un teren fertil pentru creșterea acestor tipuri de religii proaspete, fabricate și „false” Într-o cultură plină de parodie, satiră, snark și ironie, suntem puțin surprinși? David Chidester a scris că „chiar și religia falsă sau falsa, deși inventată, mobilizată și desfășurată prin fraude, poate produce efecte reale în lumea reală” mijlocul lor de comunicare și alte caracteristici, cum ar fi fondatorii și crezurile, miturile și simbolurile, ritualurile și proclamațiile, dar au și efect și afect religios; ei fac munca religiei într-o lume în care religia este nelimitată, poroasă și digitalizată Într-adevăr, susțin că aceste religii digitale – sau creații și construcții religioase hiper-reale – ne obligă să punem sub semnul întrebării însăși noțiunile noastre despre „religios” Ceea ce Adam Possamai numește religii hiper-reale, „un simulacru de religie creată parțial din cultura populară, care oferă inspirație pentru credincioși/consumatori la nivel metaforic” , ar putea face lumină în acest caz Religiile hiper-reale, după cum susține Possamai, capătă adesea mai multă semnificație și relevanță pentru indivizi, deoarece sunt mai mult legate de experiența consumatorului religios izolat și independent Extinsă și criticată de oameni precum Eileen Barker și Markus Davidsen și în legătură cu opera lui Carole Cusack, această linie de gândire din sociologia religiei ne-ar putea face o pauză pentru a ne gândi la ce este ritualul religios atunci când este realizat într-un tărâm digital de către de altfel indivizi aparent deconectați În mod specific, acest capitol se va ocupa de modul în care indivizii își construiesc o identitate religioasă, formează o comunitate, se angajează în ritual și construiesc un sentiment de autenticitate chiar și în opoziție cu o formă religioasă hiper-reala care este ambiguă în origine și natură Pentru a explora acest fenomen, voi folosi Disciples of the New Dawn (DOTND) ca studiu de caz În timp ce John Oliver este clar în scopul și parodia sa, DOTND - care este o religie pură de parodie pe internet - este subtil și viclean cu sarcina sa, dar destul de real în importanța sa religioasă Disciples of the New Dawn DOTND, presupus condus de enigmaticul părinte Patrick Oliver Embry, folosește rețelele de socializare pentru a enerva masele cu postările sale provocatoare și meme-uri dezamăgitoare pe subiecte la fel de diverse precum condamnarea cezariană și arderea de vii a păgânilor și „steampunk-ilor” forumuri Reddit Pagina din Discipolii noilor religii digitale credeți că DOTND este doar un grup de „troli de pe internet” – indivizi sau pagini de parodie care provoacă oamenii pe internet, pornind argumente cu postări și mesaje inflamatorii sau în afara subiectului într-o comunitate online Se spune că DOTND merge împotriva curentului a „creștinismului adevărat” vorbind doar în cuvinte de blestem pline de mesaje de ură față de ceilalți Alții cred că acesta este un adevărat grup creștin din cauza pretențiilor sale că a intrat în subteran și „în afara rețelei”, în timp ce, în același timp, într-un fel, postează pe Facebook Mulți oameni au fost revoltați de comportamentul grupului Zvonurile din forumurile de pe internet și din discuțiile ocazionale despre grup sugerează că grupul (p ) a fost fondat în de părintele Patrick Oliver Embry Pagina lor apare pe Facebook din , apărând în noi manifestări după ce zeii Facebook i-au închis Ei vizează pe toată lumea și totul și sunt destul de generoși în vitriolul lor plin de ură Ei condamnă neo-păgânii și wiccanii și susțin că acești oameni vă vor „fura copiii” și „vrăjitoarele vă vor ruina viața” Ei ajung chiar până acolo încât spun că păgânii ar trebui arși de vii De asemenea, ei afirmă că femeile care nasc în mod natural sunt „superioare” celor care au făcut cezariană Părerea lor despre cezariană poate fi extremă: ei cred că dacă ar trebui să mori la naștere, aceasta este voia lui Dumnezeu și nu vei merge împotriva voinței lui Dumnezeu prin cezariana Ei au, de asemenea, un meme care vizează cultura „steampunk” conform căreia acești copii ale căror mame au avut o cezariana sunt o jenă pentru părinții lor și pentru societate Ei afirmă că membrii culturii practică hedonismul și, cel mai probabil, au orgii și sex de sclavie Așa cum unii cred că articolele de știri parodie „The Onion” care își fac răsturnarea pe rețelele de socializare sunt de fapt adevărate, unii jură că DOTND este real, iar grupul a fost atacat pentru afirmațiile sale insolente și pentru oprobriul său ofensator Mai multe petiții Change org au fost înființate în încercarea de a elimina pagina de Facebook DOTND Aceste petiții au funcționat, iar pagina a fost închisă de cinci ori diferite Pagina de Facebook a DOTND este acum la a șasea versiune, având o formă sau alta din Deși DOTND nu și-a făcut cunoștința publică falsificarea, există unele dovezi că acestea sunt un „fals autentic” de bună-credință – ceea ce Chidester încadrează ca fiind aparent „fals” sau a creat religii bazate pe internet care fac lucrări religioase „autentice” Oricât de ambiguă a fost parodia DOTND, are efecte reale Astfel, ar putea fi numită o religie „falsă ambiguă” Acest fenomen este legat de „Legea lui Poe”, un proverb de pe internet care afirmă că, fără o evaluare clară a scopului autorului, parodiile opiniilor extreme vor fi confundate de unii cititori sau telespectatori cu expresii sincere ale opiniilor parodiate În acest caz, Membrii DOTND nu își dezvăluie intențiile, așa că este adesea presupus a fi un grup autentic Pentru a sublinia faptul că grupul poate să nu fie real, dar este considerat ca real, consumatorii de internet și comentatorii invocă Legea lui Poe și chiar și-au creat propria lor pagina parodie — Disciples of the New Lawn — care, în Pagina din Discipolii noilor religii digitale la rândul său, este atacat în mod regulat pentru „credințele și declarațiile sale jignitoare”, chiar dacă este un fals sau un fals Natura oarecum extremă a acestui caz ar trebui să ne dea o pauză să luăm în considerare: De ce religiile parodiilor și falsurile digitale sunt atât de convingătoare și, așa cum se va arăta în acest capitol, atât de convingătoare? Voi argumenta că ei fac munca religiei – definită aici prin expresiile sale în ritual, construcția identității, formarea (p ) a comunității și contestațiile de autoritate și autenticitate – într-o lume în care religia este adesea nelimitată și digitalizată și unde viața este lichidă și liberă Efectul religios și efectul reacțiilor la pagina DOTND sunt, în unele privințe, deși nu toate, la fel de reale ca și cele ale unei moschei, biserici, templu sau casă de întâlnire locale Ce este o „religie digitală”? Sau, Cum să-ți faci „reala” religia „falsă” DOTND poate fi clasificată cu siguranță ca o „religie hiper-reală” și studiul acesteia situat în domeniul care s-a unit în jurul lucrării originale a lui Possamai la care se face referire mai devreme În același timp, așa cum va arăta această scurtă trecere în revistă a literaturii de specialitate, natura ambiguă a DOTND - și faptul că caracteristicile religioase pe care le voi sublinia se dezvoltă în mare măsură ca reacție la DOTND, mai degrabă decât în jurul lui - îl fac mai puțin un fals autentic decât un „ religie falsă ambiguă din cauza întrebărilor fără răspuns despre originile, intențiile sale și așa mai departe Pentru a situa în mod corespunzător DOTND în cercetările existente în domeniul expresiilor hiper-reale, inventate, fictive și de altă natură ale „noilor noi” religii din secolele XX și XXI, ceea ce urmează este o scurtă trecere în revistă a unora dintre cele mai proeminente literatură În primul rând, conceptul de „religii hiper-reale” a fost încercarea lui Possamai de a construi pe baza lucrării lui Jean Baudrillard despre „simulacra” Baudrillard susține că nu mai suntem capabili să distingem între realitate și reprezentările construite ale realității – ceea ce el numește „simulacra” Astăzi, simulările nu sunt nici măcar reflectări ale realității sau puncte de referință, ci construcții ale unui nou real, ceea ce el numește „hiperreal”, în care diferența dintre hartă și teritoriu dispare Possamai vede aceste simulări infiltrate în cultura populară, unde este aproape imposibil să distingem realul de ireal; astfel, granița dintre cele două categorii se prăbușește și suntem lăsați într-o lume hiperreală a simbolurilor în care lumi ficționale devin la fel de „reale”, sau mai mult, decât lumea reală Possamai a aplicat această teorie religiilor care joacă pe acest simulac al realității și a definit religiile hiper-reale ca „un simulacru de religie creată din sau în simbioză cu o cultură populară comercializată, care oferă inspirație la nivel metaforic și/sau este un sursă de credințe în viața de zi cu zi ” Ca un concept ambiguu, noțiunea de religie hiper-reală, așa cum a remarcat Eileen Barker, este capabilă să se adapteze pentru a se potrivi diferitelor manifestări ale religiei dincolo de religie și de modul în care cultura populară, filozofiile contemporane și digitale mass-media modelează idei, experiențe și lumi religioase Pagina din Discipolii noilor religii digitale (p ) Prin urmare, DOTND se încadrează cu siguranță în domeniul „hiper-realului” Experiența multora dintre detractorii și susținătorii săi online ilustrează cât de dificil, ba chiar imposibil, este să știi dacă DOTND este sau nu „real” sau nu Într-adevăr, s-ar putea spune că DOTND se joacă cu însăși lumea „hiper-realului” pentru a avea impactul dorit (oricare ar fi impactul dorit, nimeni nu știe sigur) Astfel, deși într-un sens DOTND face parte din fenomenul hiper-real, se manifestă și ca un simulacru de nivel al doilea Cu alte cuvinte, DOTND este un simulacru de simulacre În ultimii ani, diverși cercetători au făcut bine să dezvolte domeniul din jurul religiilor hiper-reale și să furnizeze diverse studii de caz și tipuri de simulacre cu care DOTND pare să se joace Vreau să mă concentrez pe munca lui Cusack și noțiunea ei de „religii inventate” și ideile lui Davidsen despre „religiile bazate pe ficțiune” Cusack acoperă o gamă variată de grupuri religioase, atât autoidentificate, cât și nu, instituționalizate și nu, și practici spirituale care se încadrează în conceptualizări mai largi, cum ar fi „hiper-realul” După cum a remarcat pe bună dreptate, toate aceste religii și spiritualități ating idei despre „autenticitate și legitimitate, deoarece acestea sunt primele și esențiale întrebări care vin în minte atunci când ascultă despre religii hiper-reale ” Întrebarea devine cine poate vorbi cu autoritate cu privire la credințele, etica sau practicile unei religii hiper-reale Acesta va fi și cazul DOTND, în care întrebările despre autoritate și autenticitate devin critice în fiecare moment al fenomenului religios (de exemplu, ritual, identitate, comunitate) Astfel, ele sunt cheia considerării din acest capitol a DOTND ca o „religie” deloc Cusack s-a concentrat pe ceea ce ea numește „religii inventate” sau „noi noi religii” în încercarea de a concretiza aceste probleme critice, împreună cu altele, referitoare la „religiile hiper-reale” Deși Cusack recunoaște că invenția are un rol de jucat în toate religiile, rolul activ jucat de invenție este mai semnificativ în „religiile hiper-reale” care „fie se feresc, fie modifică semnificativ, apelurile la autoritate, antichitate și revelația divină care însoțesc în mod tradițional stabilirea unei noi credințe ” Referindu-se la „noi noi religii” precum Discordianismul, Biserica Toate Lumile sau Jediismul, Cusack a identificat câteva caracteristici cheie ale religiilor inventate În urma lui Possamai, ea a fost de acord că acestea sunt în mare măsură bazate pe cultura populară și mediate în domeniul digital Ambele caracteristici sunt valabile pentru DOTND Cu toate acestea, ea a mai postulat că „religiile inventate” resping în mod explicit metodele mai instituționalizate sau tradiționale de stabilire și autoritate religioasă și sunt transparente cu privire la statutul lor fictiv În acest sens, ceea ce Cusack numește „religii inventate” nu înglobează tocmai ceva de genul DOTND Deși DOTND pare să evite formele tradiționale de stabilire și autoritate religioasă, grupul nu este deschis cu privire la statutul său fictiv sau nu Astfel, (p ) observatorii nici măcar nu sunt încrezători dacă DOTND este sau nu real, cu atât mai puțin cum s-a impus ca religie Mai departe, comunitatea religioasă care s-a format în jurul DOTND nu este din interior, ci din afară, ca fenomenele religioase pe care le vom analiza Pagina din Discipolii noilor religii digitale mai târziu în capitol provin de la cei care reacționează la DOTND mai degrabă decât să producă conținutul acestuia O altă trăsătură demnă de remarcat a religiilor inventate este că ele împărtășesc trăsături ale a ceea ce Chidester a numit „religii parodie” , în măsura în care folosesc batjocura și umorul ca mijloc de fundamentare Discordianismul, Biserica Subgeniului (COSG) și Biserica monstrului de spaghete zburătoare (FSM sau Pastafarianismul) sunt exemple principale de astfel de religii inventate care se joacă cu conspirații și doctrine și ritualuri fără sens și sunt adesea comunități formate din indivizi care atestă că nu sunt religioși În multe privințe, DOTND este asemănător cu aceste religii inventate, iar discuțiile despre DOTND din camerele de chat online presupun adesea că aceasta este o altă „religie parodială” care duce la maxim jocul în jurul doctrinelor religioase tradiționale și a pozițiilor conservatoare fără sens Cu toate acestea, nu există nicio dovadă clară că DOTND este de fapt o religie parodie De fapt, inițiatorii DOTND s-ar putea foarte bine să se joace cu noțiunea de religii parodie și să se angajeze într-o parodie de ordin superior decât a fost văzută anterior cu religiile hiper-reale sau inventate Ultima trăsătură demnă de remarcat a religiilor inventate se înscrie frumos în opera lui Davidsen Cusack a susținut că religiile inventate iau opere de ficțiune și joc ca surse de invenție, sens și materiale pe care să construiască comunitatea religioasă Împărtășind această estimare, Davidsen a susținut că aceste tipuri de religii inventate sunt mai bine numite „religii bazate pe ficțiune ” Argumentând, cu Barker, că pentru Baudrillard toate religiile sunt hiper-reale prin aceea că toate își derivă puterea din presupuse realități fără referenți și, prin urmare, trebuie să existe un alt termen care să desemneze ceea ce poate fi considerat o clasă distinctă de expresie religioasă Pentru Davidsen, acestea sunt „religii bazate pe ficțiune”, care își trag impulsul principal din narațiuni fictive precum Războiul Stelelor sau Stăpânul Inelelor Deoarece aceste lucrări nu pretind că se referă la lumea actuală, ci au construit un întreg univers sau o lume a lor, ele sunt, în opinia lui, distincte de narațiunile religioase care încearcă să se inspire din istorie În plus, Davidsen nu este de acord cu Cusack că fandom-ul poate conta ca religie În schimb, el face o distincție între joacă și religie pentru a distinge între utilizarea religioasă a ficțiunii (ceea ce el ar numi „religii bazate pe ficțiune”) și întâlniri și interacțiuni ludice cu ficțiunea („fandom”) Această distincție are importanță în cazul DOTND După cum am menționat mai devreme, acest capitol se concentrează mai mult pe fenomenele religioase care apar ca reacție la DOTND, mai degrabă decât în jurul (p ) DOTND Aceste reacții nu pot fi determinate ca joc ca în cazul fanilor Star Trek sau al pastafarienilor care estompează linia dintre realitate și ficțiune cu jocul și jocul lor Reacțiile și sentimentele prezentate mai târziu în capitol nu sunt de joc; așa cum vom arăta, ele constituie considerații serioase ca fenomene religioase Pagina din Discipolii noilor religii digitale Cu siguranță, DOTND împărtășește mai multe caracteristici cu religiile hiper-reale, inventate și bazate pe ficțiune, în sensul că este aparent inventat din înțelegerile populare ale religiei și culturii meme, se angajează în batjocură și umor la „religiile parodie” și problemele de autenticitate și autoritate sunt în fruntea oricărei considerații a statutului religios al DOTND Și totuși, așa cum am afirmat, însăși ambiguitatea realității, sau a non-realității, a DOTND modifică contextul în care sentimentul și comunitatea religioasă apar în jurul său DOTND este, de asemenea, oarecum diferit de ceea ce Cusack numește „religii inventate” sau „noi noi religii” Chiar dacă ea a comentat paralelele dintre aceste religii inventate online și post-umanism/trans-umanism prin deconstruirea binarului dintre „virtual” și „real”, DOTND duce natura care trece granița la nivelul următor Fiind un „fals ambiguu” – unul care este inventat, dar ambiguu în ceea ce privește originile, scopurile și sursele sale – DOTND oferă un alt tip de întâlnire religio-socială pentru cei care interacționează cu el și formează comunitatea ca reacție la acesta Pentru a ilustra modul în care acest „fals ambiguu”, acest tip particular de „religie hiper-reală”, este realizat și manifestat ca real, voi folosi categoriile de religie digitală, așa cum sunt oferite de Heidi A Campbell în lucrarea sa, Digital Religion: Understanding Practica religioasă în lumi New Media Aceste categorii reflectă unele dintre aceleași fenomene pe care autorii și criticii deja menționați le-au observat și despre care au scris în ceea ce privește „religiile inventate” și „religiile fictive” În acest caz, acestea vor fi aplicate DOTND, o religie digitală „falsă ambiguă” Deși există continuități cu diferite perioade de globalizare din trecut , mai mulți teoreticieni au evidențiat modalitățile în care epoca globală actuală implică procese exagerate de comprimare a timpului și spațiului, și unul dintre principalele mijloace ale acestei compactări a cronosului și topos este prin intermediul tehnologiei digitale Trăind într-o asemenea epocă a compresiei timpului și spațiului, ar trebui aceia dintre noi care suntem interesați de „religios” să acordăm atenție religiei digitale ca loc principal pentru investigarea religiei în contemporaneitate scenă În același timp, trebuie să ne situăm corect studiul pentru a nu pierde din vedere modurile în care offline-ul și online-ul sunt implicați într-o dialectică a tensiunii și cooperării — că există o buclă de feedback între digital și fizic Într-adevăr, religia este reformulată chiar acolo unde acești doi se ciocnesc și se zdrobesc, se rup și se sfâșie unul împotriva celuilalt și (p ) unde se creează noi spații în alunecări și încrucișări După cum a scris Campbell, „în loc să fie un spațiu social alternativ pentru câțiva, tehnologia digitală [este] o platformă importantă care extinde și modifică practica religioasă pentru mulți” și este un site-cheie pentru perceperea evoluției practicii religioase într-un mod global și digital vârstă Cultura digitală ne îndeamnă și ne ajută să negociem înțelegerea practicii religioase în moduri care pot duce la noi experiențe, autenticități și reflexivitate, atât online, cât și off Și așa, permiteți-mi un moment - înainte de a ne arunca în Pagina din Discipolii noilor religii digitale explorarea DOTND — pentru a vorbi despre metodologie într-o astfel de situație Dacă vrem să înțelegem modurile în care digitalul și fizicul interacționează, se întrepătrund și se întrepătrund unul pe celălalt, trebuie – în teoria și metodele noastre – să fim dispuși să menținem tensiunea interstițială în cercetarea noastră Atunci când practica religioasă trăită și cultura digitală intră în contact, apare un „al treilea spațiu” sau un context hibrid care necesită noi procese de gândire și trebuie contestate și create tipuri singulare de creare a sensului, construirea identității, ritualuri, dezbateri despre autenticitate și autoritate Hibriditatea a ajuns să însemne tot felul de lucruri referitoare la amestecul și forțele combinative care apar în momentul schimbului cultural Hibriditatea este acel „între”, care se referă la „al treilea spațiu” ca un spațiu de separare și contopire culturală Este locul în care are loc „transculturarea”, care presupune dobândirea unor aspecte limitate ale unei noi culturi, pierderea unor elemente ale uneia mai vechi și crearea unui corp nou, hibrid, dar coerent, de vechi și nou amalgamate între spațiile vechi și nou În acest caz, „al treilea spațiu” este o frontieră digitală - cosmosul DOTND După cum au explicat Manuel Vásquez și Marie F Marquardt, comunitatea poate fi centrată în jurul altor lucruri decât temple, sinagogi, biserici și moschei „Permițând congregațiilor să-și facă granițele mai flexibile și mai permeabile, [comunitățile mediate de computer] le transformă în zone de graniță în care se întâlnesc globalul și localul, sacru și profan, față în față și rețelele virtuale ” Astfel, spațiile virtuale precum DOTND pe Facebook și în alte părți acționează ca „teritori de graniță” în care se derulează procesele de „glocalizare” și dialectica de deteritorializare și reteritorializare Ele devin locurile în care indivizii își pot naviga noua identitate într-o lume globalizată și încearcă să fuzioneze multiplele culturi care trăiesc în interiorul lor și care sunt întruchipate în credințele și practicile lor religioase și în contestație cu contururile economice, politice, socioculturale și religioase putere Astfel, lumile religioase digitale – precum DOTND – indică noi înțelegeri ale religiei online și offline, care sunt informate simultan de structurile sociale, realitățile politice, practicile culturale și forțele economice într-o societate experimentată din punct de vedere tehnologic și inundată de informații (p ) Scopul nostru, în calitate de studenți ai religiei, este să îi „inter-suportăm” Mark Taylor a scris că înțelegerea este imposibilă în lumea noastră postmodernă și globală, deoarece nimic nu mai stă sub noi – suntem cu toții în mișcare, între ele și între ici și colo, fără unde să stăm fermi Astfel, tot ce putem spera să fim do este inter-stand, pentru că totul se află între Astfel, haideți acum să intrăm în spațiul intermediar al spațiilor hibride a treia dintre aici și acolo, online și offline, digital și real Pagina din Discipolii noilor religii digitale În Digital Religion, Campbell stabilește temele autenticității autorității, comunității, ritualului identității și religiei ca elemente critice pentru înțelegerea formei și funcției religiei în lumea digitală Aceste categorii îi ajută pe cercetători să se gândească la legăturile și rupturile dintre religiile digitale si nu În acel text, oamenii de știință au abordat aceste teme pentru a explora lumea religiei digitale, oferind studii de caz pentru a elucida în continuare modurile în care lucruri precum identitatea religioasă și ritualul sunt transpuse online sau în formă digitală Acest capitol va lua aceleași teme și le va folosi ca bază pentru a explora natura „religioasă” a DOTND, indiferent dacă acest site și viziunea sa asupra lumii pot fi sau nu considerate „reale” sau nu Într-o era digitală, ritualurile de conectivitate ale oamenilor sunt coezive și convingătoare – verificarea e-mailului, căutarea de informații pe Google și menținerea prieteniilor prin intermediul rețelelor sociale fac acum parte din rutina zilnică pentru mulți din societate La nivel mondial, există aproximativ , miliarde de utilizatori Facebook activi — cei care se conectează la site-ul de social media cel puțin o dată în de zile În Statele Unite, % dintre utilizatorii de internet sunt pe Facebook, % interacționează cu site-ul zilnic, iar % interacționează cu Facebook de mai multe ori pe zi Având în vedere aceste statistici și în cor cu numerele referitoare la alte site-uri de socializare, cum ar fi Twitter, Instagram, Pinterest și așa mai departe, nu este deloc exagerat să spunem că rețelele sociale reprezintă un puternic , și influență, forță populară în lumea de astăzi La fel, în domeniul religiei, rețelele de socializare sunt dominante După cum a scris Stewart Hoover, „S-a susținut că mass-media sunt astăzi cele mai credibile surse de informații sociale și culturale, stabilind agenda și contextul pentru mult din ceea ce gândim și știm despre realitate Religia, care se adresează unor astfel de invitații , trebuie să fie exprimat și experimentat diferit ca urmare ” La fel trebuie să fie și studiul religiei Actorii religioși individuali și comunitari se implică din ce în ce mai mult cu mass-media în mod religios sau întâlnesc religia prin diferite forme de media digitală Cu toate acestea, am fi naivi să presupunem că doar forțele media sunt cele care influențează religia și nu invers (p ) Pe măsură ce secolul XXI ajunge la majoritate, religia continuă să se dovedească o forță locală, regională și globală puternică care modelează modul în care interacționăm cu, privim și creăm mass-media Într-adevăr, atât mass-media, cât și religia concurează pentru rolurile constructive centrale în formarea solidarității sociale Astfel, studiile care îmbină cele două fluxuri de producție culturală sunt necesare și benefice pentru a înțelege religia și/sau media, în era digitală Dacă considerăm ritualul ca fiind „angajare intenționată cu sacru” și îl examinăm atât în funcție de ceea ce este ritualul, cât și de ceea ce face el, vedem ritualul religios reflectat și realizat online În principal, prin participarea la ritualuri care înconjoară DOTND, membrii unui grup (pentru a fi încă definite) afirmă într-un mod performativ că acceptă activitatea rituală pe care o întreprind și mențin credințele și practicile de bază asociate ritualului - indiferent dacă Pagina din Discipolii noilor religii digitale este elaborat și structurat sau spontan și construit personal În cazul DOTND, ritualul se formează în jurul Legii lui Poe menționată mai sus și a participării protestatarilor la ritualul de comentariu și răspuns Povestind experiența ei, Ruth a spus: „M-am trezit comentând în ciuda mea Pur și simplu nu puteam să stau departe de a mă uita la fotografii, de a răspunde cu furie și de a sta acolo uimit de îndrăzneala lor ” Perplexă de participarea ei, în ciuda judecății ei mai bune, ea a spus: „Am pierdut prea multe ore căutând mai multe informații despre această biserică și de fiecare dată aș spune că aș putea face ceva mult mai bine sau mai valoros cu timpul meu și apoi a doua zi mă reconectam să văd ce postau în ziua aceea ” Chiar dacă comentatorii se trezesc că își lasă reacțiile acolo în ciuda lor, ei participă la ritualul provocat de creatorii DOTND Au fost chemați și au răspuns Un alt individ care a întâlnit pagina, Bobby a avut cuvinte și mai puternice: „Această persoană care a făcut acest lucru în mod clar are probleme mentale și caută atenție ” El a reacționat împotriva unor persoane precum Ruth care au postat comentarii și proteste: „Continuând să răspunzi, ești alimentând doar tulburarea lor narcisică În mod clar, acestei persoane nu-i pasă ce crede vreunul dintre noi Deci toată lumea ar putea la fel de bine să nu mai răspundă M-am săturat să primesc notificări și nu mă lasă să le dezactivez Au trecut aproape luni de când a fost făcută această postare Nu aprindeți focul nutjobs ” Chiar și cu propriile sale afirmații și dorința de a se deconecta de la fenomen, el încă tratează DOTND ca pe o persoană reală, un grup real și își raportează experiența cu ritualul notificărilor și comentariilor, conectându-se și amintindu-și de fosta lui participare Cum se face că acești indivizi participă la ritualurile DOTND în ciuda lor? Identitatea următoarea noastră temă ar putea fi cheia Identitatea poate fi, și adesea este, definită de participarea sau reacția dumneavoastră împotriva anumitor idei, practici și grupuri (p ) Astfel, reacționarea la postările DOTND – comentarea și apreciarea, distribuirea și postarea – poate deveni ritualuri de creare a sensului și de construire a identității într-o mare de categorii conflictuale (atât situaționale, cât și relaționale), granițe media permeabile și o proliferare de satiră și simulacre în lumea digitală contemporană Chiar dacă nu știm dacă DOTND este real, ritualul nostru îl realizează în reacțiile noastre În același timp, ne facem reali denunțând sau batjocorind DOTND precum Ruth și Bobby Henee, suntem atrași înapoi, din nou și din nou, nu pentru a face DOTND real, ci poate într-un fel pentru a ne face pe noi înșine reali Această discuție despre identitate într-o epocă în care „medierea din ce în ce mai mare a auto-reprezentării și a interacțiunii sociale” a contestat rolul tradițional al religiei în formarea identității ne determină să invităm formarea identității între și între lumea online și cea offline, între lumea digitală și Pagina din Discipolii noilor religii digitale fizicul Într-o lume în schimbare a auto-facerii prin intermediul mijloacelor digitale personale, cum găsim „sinele autentic”? Uneori, construcțiile negative – fie că sunt reale sau false – oferă cea mai mare promisiune Ne definim pe noi înșine în opoziție cu ceea ce este asta Orice ar fi, noi nu suntem Și în acea afirmație, poate ne regăsim Construirea identității în rețelele sociale ia adesea calea kenozei - autogolirea Este o cale via negativa de identificare a sinelui Deoarece identitatea noastră este o alegere, putem alege cine suntem și cine nu suntem Privind modul în care indivizii au interacționat cu DOTND online, în special în ceea ce privește această satiră ca o „religie”, m-am întrebat ce înseamnă sau cum corespunde vieții offline Vorbind cu Sherry despre experiențele ei cu DOTND, am întrebat-o ce crede despre DOTND ca fiind o „religie” Ea a spus: nu este religie, dar ne spune ce este în neregulă cu religia Ea construiește ceea ce este real despre religie și o hiperbolizează - în loc să acopere prostiile harului și păcii, milei și dragostei, ele arată realitatea a ceea ce face religia în lume - răspândește ură, minciuni și mânie De aceea răspund pe pagină — nu pentru că DOTND este real, ci pentru că ele expun problemele reale din jurul religiei Fie că este vorba despre islam sau creștinism sau chiar budism sau hinduism religia raspandeste ura Naște furie Este dogmatic și periculos și toți trebuie să scăpăm de el Dacă DOTND ne ajută să realizăm acest lucru, atunci cred că sunt un discipol (p ) Un alt răspuns, care nu a coborât într-o parte sau alta asupra „realității” DOTND, a spus ceva cu totul diferit de Sherry, dar și destul de asemănător Burt a spus: „Sunt o persoană religioasă și DOTND nu este ceea ce este religia Nu știu cine sunt sau care este scopul lor, dar fac creștinismul să arate rău Cezariana si steampunk: Isus nu este despre a condamna aceste lucruri S-ar putea să fie unele lucruri greșite în privința acestor alegeri, dar pentru a face postările atât de puternice, atât de supărate, atât de dureroase — nu despre asta este religia mea ” Atât Sherry, cât și Burt încearcă să se identifice în contrast cu ceea ce reprezintă DOTND Pentru ambele, DOTND reprezintă cel mai rău din religie și ceea ce este sau poate fi ea Pentru Sherry, acest lucru o ajută să se identifice ca fiind ferm nereligioasă Pentru Burt, îl ajută să-și identifice religia ca fiind autentică Ambele își construiesc identitatea juxtapusă cu ceea ce este DOTND făcut, de către ei, să fie După cum a remarcat Cusack, „povestea este ceea ce este important și modul în care oamenii construiesc acea poveste într-o formare de identitate” dezvăluie cum ființele umane își creează, într-o oarecare măsură, realitatea în sensul că ei, ca indivizi și apoi în comunități, spun narațiuni care au sens și exteriorizează acele narațiuni, acele narațiuni dobândesc un obiectiv Pagina din Discipolii noilor religii digitale statut, iar apoi, ele sunt re-interiorizate de către persoane individualizate și comunități ca ceva care are facticitate în afara pur și simplu de a fi o producție culturală umană Același proces poate, având în vedere imersiunea prelungită și întâlnirea socială, să conducă și la crearea unei noi comunități Comunitatea se poate forma în jurul acestor identități construite contradictorii Sociologii s-au gândit la ceea ce s-ar putea numi „conștiință colectivă” în societățile moderne în mai multe moduri Émile Durkheim a scris că aceasta constă din „totalitatea credințelor și sentimentelor comune membrilor medii ai unei societăți”, care apoi „formează un sistem determinat cu o viață proprie Poate fi numită conștiință colectivă sau creativă ” Alți sociologi au început să vorbească despre gândirea de grup și mentalitățile de turmă, denumite în mod variabil „minte de stup”, „minte de grup”, „minte de masă”, „sau „minte socială” În acest caz, mai degrabă decât să existe ca persoane separate, indivizii se adună împreună ca grupuri dinamice pentru a împărtăși valori, resurse și cunoștințe Benedici Anderson a vorbit despre „comunitățile imaginate” ca o modalitate (p ) de a înțelege și analiza statele-națiune și naționalismul Conceptul a fost extins pentru a încorpora și alte noțiuni construite social de comunitate între oameni care nu pot împărtăși față în față - contact facial sau interacțiune regulată, dar încă se identifică ca parte a aceluiași grup politic sau comunitate Se poate spune, de asemenea, că caracterul „conștiinței colective” depinde adesea de tipul de codificare mnemonică utilizată în anumite grupuri De exemplu, grupurile coezive cu o structură informatică pot tinde să înlocuiască aspecte semnificative ale comunității lor ca amintiri episodice Aceasta, la rândul său, are o influență previzibilă asupra comportamentului de grup și asupra ideologiei colective Poate duce, printre altele, la o solidaritate puternică, o atmosferă indulgentă și un etos al exclusivității Este posibil să vedem acest lucru reflectat în comunitatea de critici care se adună laolaltă, fără ca altceva să-i aducă în contact, să critice și să condamne DOTND Într-adevăr, întregi camere de chat, site-uri web și fire de discuție Reddit au apărut pentru a ataca DOTND, a-i descifra mesajul sau a discuta despre religie și alte subiecte O petiție Change org intitulată „Înlăturarea paginii Disciples of the New Dawn” a reunit peste de persoane care s-au simțit chemați să semneze petiția Deși aceasta ar putea fi o formă de „slacktivism”, sute de oameni și-au făcut, de asemenea, timp să lase un comentariu/motiv pentru semnarea petiției Condamnarea a fost universală, iar mai mulți indivizi și-au făcut ecou unul altuia și s-au bazat unul pe altul pentru a închide pagina și a lua măsuri împreună Un comentator din Texas a scris: „Semnez acest lucru din cauza urii și condamnării pe care le oferă mamelor care nu au putut să aibă o naștere „vaginală naturală” și spun că oricine nu a avut acest tip de naștere a fost din cauza drogurilor sau „fiind un pic w****” Pagina din Discipolii noilor religii digitale În epoca actuală, tot mai mulți indivizi trăiesc în sfere și asociații sociale multiple și suprapuse Ei creează „comunitate” din nenumărate grupuri, creând o rețea de semnificație socială din diverse direcții și împletind relații personale Paginile orientate spre acțiunea împotriva DOTND pot servi drept site pentru formarea comunității Pentru a vedea în continuare cum este „comunitatea” din jurul DOTND într-adevăr comunitate putem apela la conceptul de „comunitate în rețea” în care comunicarea și interacțiunea online acționează ca un mijloc de susținere a vieții comunității Internetul, și rețelele sociale și comunitățile digitale care le însoțesc, nu este detașat de această viață, ci mai degrabă este „încorporat” și „așezat” în ea Formează un tendon gros de conexiune socială cu relațiile „fizice” ale cuiva și interacțiunile și experiențele de zi cu zi Conexiunile și comunitatea formate în jurul protestului și respingerii împotriva DOTND pot fi definite ca o „rețea liberă” " de relații care construiesc conexiuni informaționale și metode organizaționale și etos în alte locații (de exemplu, biserică, serviciu) Internetul, ca muncă, biserică sau casă, devine un alt loc în care rețelele (p ) și comunitatea sunt extins și stabilit, unde relațiile încep și se termină Într-adevăr, vedem aici că internetul și comunitățile în rețea formate, extinse sau stabilite acolo constituie un spațiu critic pentru a explora oaspeții a ceea ce constituie comunitatea și, în special, comunitatea religioasă, într-o astfel de epocă Aittorky AAtsiivcny Aceste două elemente, mai mult decât orice alt aspect al ființei și practicii religioase, sunt legate între ele atunci când este vorba de înțelegerea religiei digitale și a „falsurilor ambigue”, cum ar fi DOTND Autoritatea și autenticitatea sunt invitațiile esențiale implicate în fiecare moment – al ritualului, identității, comunității și chiar religiei însăși Și astfel, ele sunt esențialul considerării noastre a DOTND ca o „religie” în totalitate Invitațiile noastre cu privire la DOTND ar fi: Cine este autoritatea în lumea religioasă hiperreală a DOTND? Și este DOTND o lume religioasă autentică, în primul rând? În primul rând, autoritatea și autenticitatea sunt legate în mod inerent În cazul DOTND, autenticitatea practicilor și postărilor sunt invitate deoarece autoritatea nu este cunoscută Când se referă la platformele digitale, utilizatorii trebuie să identifice sau să creeze propriile criterii specifice pentru a dezvolta alegeri selective cu privire la ceea ce este „real” și autoritar și ce nu este, având în vedere proliferarea datelor și a decepțiilor online (de exemplu, „The Onion „ postări care sunt distribuite ca știri „reale” sau discuțiile recente despre „știri false” și cine se află în spatele acestor forme virale de media) Nu există o autoritate centrală care să decidă ce informații sunt utile și/sau false În procesele de publicare și religioase clasice sau anterioare, tindea să existe o ierarhie mai strictă a experților care supravegheau și delimitau fluxul de comunicare și monitorizau ce informații erau publicate sau puternice Pagina din Discipolii noilor religii digitale Este posibil ca utilizatorilor online să nu fie ușor să identifice dacă au de-a face cu ceva real sau nu Într-adevăr, acest discurs pare să domine discuțiile despre DOTND — este real? Sau este fals? Această considerație a fost preluată într-o pagină a satului Enki de la o comunitate neo-păgână: În august , pe Facebook a apărut o pagină de ură foarte răutăcioasă Proprietarul paginii i-a amenințat pe păgâni și a atribuit anumite practici păgânismului, inclusiv nașterile prin cezariană și neînvățarea copiilor despre Isus, ceea ce va duce la prostituție și sodomie Pagina a dispărut, dar acest grup violent de ură, Disciples of the New Dawn, a reapărut cu la fel de multă ură și judecată față de ceilalți Sincer, postările și memele sunt foarte ignorante și crude (p ) față de ceilalți, iar comentariile de la proprietarul paginii către persoanele care răspund sunt foarte nepotrivite Pentru cineva care împinge principiile creștine, limbajul poate fi de-a dreptul greșit și mulți nu pot crede că pagina nu este o glumă Adevărul este că ei sunt un grup foarte real, cu o persoană care este de acord cu ei De asemenea, și pe reversul dezbaterii despre autoritate și autenticitate, există blogul Patheos com, „The Friendly Atheist”, care a scris: De unde știm că totul este doar un Poe? Este prea exagerat pentru a fi luat în serios Pentru tot ceea ce vorbește despre Dumnezeu, practic nu există versete din Biblie menționate (și când se întâmplă asta vreodată?) Conducătorul grupului este părintele Patrick Oliver Embry Permiteți-mi să-l repet pe ultimul: Patrick Oliver Embry POE Cu toate acestea, în ciuda parodiei evidente, o petiție Change org a cerut ca pagina de Facebook a grupului să fie eliminată (și cea inițială a fost într-adevăr eliminată), iar Daily Mail spune că este „neclar” dacă site-ul este satira Apoi sunt cei care lucrează ambele părți ale dezbaterii autenticității: Este foarte posibil ca Disciples of the New Dawn să fie proiectul unor indivizi de stânga politic care imită dogmele moraliste de extremă dreaptă pentru a stârni furia liberalilor și moderaților și, dacă da, funcționează până la un punct Desigur, comentariile și răspunsurile sunt pline de vitriol împotriva grupului și cad pe nume simpliste și amenințări cu violență Răspunsurile emoționale vor declanșa raționamentul rațional asupra modului în care să se opună acestui „grup de ură”? Continuând cu ideea că aceasta este o satira, atunci este important ca „omul din spatele cortinei” să aibă nevoie să facă o dezvăluire la un moment dat pentru a finaliza procesul Vor trânti frânele astfel încât toți comentatorii să zboare direct prin parbrizul gândirii critice? Dacă nu, oamenii vor continua să creadă că acesta este un grup real și că acel fundamentalist religios de extremă dreaptă chiar urăște cu atâta fervoare Dar dacă grupul este de fapt real? Pagina din Discipolii noilor religii digitale În cele din urmă, aceste discuții despre autoritate și autenticitate se referă la putere și capacitatea, sau puterea dinamică, de a percepe trecutul la ceea ce Baudrillard numește o tensiune și spațiu, între simulacre și real Desigur, prin Baudrillard, am putea lua în considerare dacă imaginile mediate ale „realului” sunt sau nu la fel de puternice sau puternice ca „realul” pe cât îl construim sau ne imaginăm noi (p ) Mascate în această discuție despre dacă DOTND este sau nu „real” sunt întrebări mai mari despre dacă digitalul contează ca real sau nu În aceste discuții, actorii implicați cu DOTND caută să facă DOTND „real” pentru ei înșiși În încercarea de a stabili un anumit simț al identității lor față de DOTND sau în contrast cu DOTND, actorii implicați în conversație trebuie să aibă o modalitate de a-și valida cauza și „realitatea” DOTND Văzând că autoritatea – în acest caz Facebook – ia măsuri, DOTND și discursul care îl înconjoară preia „realitate” Întreaga luptă pentru autenticitatea și autoritatea DOTND poate fi văzută ca un microcosmos al unei „crize” mai mari de autoritate și autenticitate în religie și putere – indiferent dacă este digitală sau fizică, online sau offline Întrebarea „ce este real?” este robust și relevant, indiferent de context Prin urmare, cercetarea privind autenticitatea și autoritatea poate fi localizată online sau offline, dar trebuie să se confrunte mai degrabă cu strategiile și procesele de legitimare folosite de actorii implicați decât cu autoritatea și autenticitatea inerentă a obiectului analizei în sine Trebuie să reiniționăm și să ne reluăm cercetarea pentru a ne concentra pe actorii publicului care creează și construiesc autoritate și credibilitate într-o lume puternic mediată Ceea ce trebuie să ajungem mai întâi să recunoaștem este că, indiferent dacă putem sau nu să răspundem la întrebarea de autenticitate și autoritate din spatele DOTND, postările fac o muncă religioasă autentică În primul rând, marca lor de inteligență ascuțită și snark sunt egale pentru curs și din ce în ce mai populare printre Millennials și oamenii lor care prosperă pe cultura ironii În al doilea rând, sunt un produs al media digitală Internetul este mai mult decât o platformă pentru videoclipuri cu pisici și postări vagi pe Facebook Faptul este că World Wide Web schimbă modul în care interacționăm cu lumea, ne conectăm cu ceilalți și învățăm, sortăm și judecăm veridicitatea informațiilor În lumea Google, YouTube și Wikipedia, fostele idealuri ale Iluminismului de autenticitate și autoritate sunt adesea puse sub semnul întrebării sau subminate în întregime În era internetului, cei de pe tweeter pot da știri mai repede decât CNN Site-urile web pot trage guvernele la răspundere Religiile false pot „să ridice problema autenticității religioase chiar și atunci când sunt în mod evident false, pentru că se prezintă ca religie adevărată ” În fața internetului – cu toate bunele și relele sale – testele tradiționale despre ceea ce este real și ce este Această farsă este subminată, iar liniile dintre autentic și contrafăcut sunt estompate Pagina din Discipolii noilor religii digitale Având în vedere multitudinea de opțiuni disponibile pentru consumatorul religios individual în prezent și revendicările concurente ale pieței religioase comercializate, aceste „falsuri autentice” ne obligă să adăpostim însăși baza identităților și revendicărilor religioase tradiționale În același timp, de asemenea, reîncântează lumea în timp ce gândesc, acționează și simt ca religii „adevărate”, (p ) În acest sens, ele sunt „religii hiper-reale” à la Possamai După cum scria Chidester, „Aparent avansând un universal revendicare religioasă, această afirmație personalizează radical identitatea religioasă, deoarece oricine, oriunde s-ar afla, orice ar putea crede, simți, face sau experimenta, este autorul religiei autentice ” Așa cum știrile parodie ale lui Jon Stewart și Stephen Colbert au devenit mai reale și mai relevante pentru Millennials decât sursele de știri tradiționale în și , și pe măsură ce „știrile false” au ajuns să influențeze electoratul în , la fel sunt și religiile parodie precum monstrul spaghetelor zburătoare Fecioara noastră a scutirii perpetue a lui John Oliver și DOTND sunt acum unse ca fiind mai autentice în sensibilitățile lor religioase decât religiile și instituțiile spirituale consacrate În loc să respingem aceste „falsuri autentice” sau potențiale „falsuri ambigue”, este important pentru noi să fim atenți la motivul pentru care sunt atât de virale și apropo De ce sunt afirmațiile și pozițiile lor sarcastice atât de fascinante? Ce critici ridică? Cum se referă aceste cenzură la nevoile religioase reale ale „adepților” lor și discipolilor digitali? Ce înseamnă ca o religie să fie „reală” și „autentică” în lumea (post)modernă? În plus, după cum concluzionează Chidester, nu le putem ignora drept „religii false” fără efect religios în lumea reală „pentru că fac o adevărată muncă religioasă într-un mediu de comunicare în care orice, chiar și religia, pare posibil ” Singura invitație stânga este dacă noi, celor cărora le pasă de identitățile religioase, de alfabetizare și de pretențiile de legitimitate, vom asculta și vom învăța de la aceste „falsuri autentice” și uneori „ambigue” de asemenea Religie Bineînțeles, toată această discuție aduce în evidență acută invitația foarte oneroasă a ceea ce este „religia” în primul rând Destul de ciudat, am lăsat asta pentru final În timp ce majoritatea lucrărilor și prezentărilor care consideră categoria „religie” încep cu propuneri, invitații și definiții ale acestei categorii de analiză, care se află în centrul disciplinei noastre, am ales în schimb să o abordez la sfârșit De ce? O parte din aceasta se datorează faptului că așa Campbell și colab au decis să-și organizeze analiza Împărtășesc perspectiva lor că, deși studiul religiei digitale poate pune în discuție unele dintre categoriile noastre preexistente pentru ceea ce înseamnă „religios” sau nu, nu este, în cuvintele lui Gregory Price Grieve, „un test de turnesol pentru a răspunde definitiv la invitație a ceea ce este religios și a ceea ce nu este ” Pagina din Discipolii noilor religii digitale În schimb, luând religia digitală ca loc principal al cercetării noastre (fără a pierde din vedere bucla de feedback dialectic dintre lumile online și offline (p ), pur și simplu extindem și îmbogățim studiul nostru asupra ritualului religios, identității, comunității , autoritate și autenticitate, nu neapărat înlocuindu-l Și totuși, în același timp, privim trecutul, prezentul și viitorul religiei însăși Price Grieve a mai scris: „Religia digitală apare în ceea ce Zygmunt Bauman numește „modernitate lichidă”, o perioadă a capitalismului global în care viața este în continuă schimbare, foarte mediată, grăbită și incertă ” Într-un astfel de mediu de compresie timp-spațiu, religios practicanții, din diverse instituții sau convingeri religioase, își construiesc propriile meta- și micronarațiunile de credință și ritual, idei și materie, prin tactici flexibile și medii multiple După cum am încercat să spun, interacțiunea cu DOTND și memele și postările sale religioase hiper-reale este un mod în care indivizii își desfășoară activitatea religiei - în ritual și comunitate, identitate și autoritate/autenticitate - în mijlocul stresului modernității lichide, în care nimic nu are timp să se solidifice sau să fie asigurat Prin implicarea în practicile descrise mai sus, actorii și publicul sunt capabili să renunțe și să se angajeze simultan în practicile religioase pe măsură ce aleg și construiesc sau dezbat și deconstruiesc Procedând astfel, ei fac din digital un loc al experienței lor religioase — în tensiune dinamică și interrelaționare cu alte locuri de ritual și credință religioasă, ideație și acțiune Astfel, ne-ar face bine să privim religiile digitale ca un domeniu de studiu din ce în ce mai relevant pentru a înțelege formele noi, flexibile și noi pe care credința și practica religioasă le vor lua în viitorul apropiat și îndepărtat Domenii care trebuie luate în considerare în continuare Una dintre limitările acestui capitol este că este în mare parte blocat în discurs Culegând conversații de pe bloguri online, camere de chat și interviuri individuale de pe rețelele sociale, analizei nu are în mod necesar o explicație a modurilor fizice, materiale și întruchipate în care religia digitală devine reală Presupunerea este că interacțiunea pe internet este doar o experiență a minții, dar aceasta este departe de adevăr Interacțiunea noastră cu lumile digitale este fizică, așa cum sunt interacțiunile cu lumea materială, deși poate în moduri diferite sau augmentate De exemplu, în timp ce am vorbit cu diverși intervievați, am luat notă de faptul că mulți dintre ei vorbeau despre autenticitate și întruchipare în timp ce reflectau asupra DOTND Unul a spus: „Am simțit această durere în stomac în timp ce mă uitam la pagină”, iar altul, „mă fac rău fizic” Alții au reflectat: „Ardeam când le-am văzut pentru prima dată postările, fața mea s-a înroșit” sau „Mă uit la cicatricea de pe femeia din fotografie și aproape că simțeam durerea travaliului și nu-mi venea să cred ticăloșii ăștia spuneau lucruri atât de oribile ” Pe măsură ce luăm (p ) religia digitală în serios și ne gândim la modul în care aceasta ar putea ajuta „religia” în și din Pagina din Discipolii noilor religii digitale în sine, trebuie să luăm în considerare și modurile în care religia digitală este întruchipată, fizică și materială, în ciuda predilecției noastre de a relega digitalul în domeniul minții și al discursului De asemenea, o provocare pe care am primit-o în prezentarea acestei idei a fost că deschiderea definiției noastre a religiei pentru a include entități enigmatice precum DOTND poate însemna că pierdem orice idee fermă despre „religios” în primul rând Poate că acesta este cazul Cu toate acestea, simt că pisica a ieșit deja din geantă atunci când se găsește să încerce să stabilească o definiție a religiei O astfel de sarcină este, dacă m-aș putea îndrăzni să spun, cum ar fi încercarea de a fixa Jell- pe perete este, într-un fel, dincolo de religie Religia este nelimitată Nu putem face nimic în această privință Și așa, pe măsură ce studiem DOTND și vedem cum religiile „hiper-reale”, „inventate”, „bazate pe ficțiune”, „false autentice” sau „false ambigue” devin reale, pe măsură ce devin alte falsuri, simulacre ale simulacrelor unul s-ar putea spune că ar trebui să ne extindem definițiile sau să le renunțăm cu totul Cu toate acestea, simt că nu vom pierde ideea de „religios” în acest demers În schimb, putem extinde și mai mult și, în același timp, rafina definițiile noastre despre religie Discutând astfel de exerciții de definire și delineare a obiectului de studiu în cadrul studiilor religioase cu Thomas Tweed pe Twitter, el mi-a răspuns: „Fie ca definițiile religiei să abundă!” În timp ce Tweed admite cu ușurință că nu există un „termen disciplinar constitutiv [care] este suficient de elastic” pentru a cuprinde pe deplin „ce din ce” atunci când se referă la religie, aceasta nu înseamnă că ar trebui să renunțăm la căutare Ar trebui să ne lărgim înțelegerea și materialul nostru de luat în considerare și să căutăm „să ne perfecționăm și să ne revizuim în mod continuu înțelegerea ” Acest lucru este adevărat indiferent dacă studiem religiile online sau off, reale sau false, sau undeva la mijloc Nu'X : (*) Acest capitol a fost prezentat inițial, în formă parțială, ca parte a Serii de prelegeri Davis la Universitatea Shenandoah, Virginia, pe martie ( ) LastWeekTonight, „Televangelists: Last Week Tonight with John Oliver (HBO),” videoclip YouTube, : , postat pe august , https://www youtube com/watch?v=mUndxpbufkg ( ) David Chidester, Authentic Fakes: Religion and American Popular Culture (Berkeley: University of California Press, ) ( ) Ibid , Pagina din Discipolii noilor religii digitale ( ) Adam Possamai, Handbook of Hyper-real Religions (Leiden: Brill Publishing, ) ( ) Adam Possamai, Religie and Popular Culture: A Hyper-real Testament (Bruxelles: PIE-Peter Lang, ) ( ) Din păcate, aceste postări au fost eliminate de Facebook, iar adresele URL pentru imaginile legate se schimbă continuu Exemple pot fi găsite, în momentul publicării, la http://www snopes com/politics/satire/facebookdisciples asp ( ) Cf Erica Tempesta, „'Nu prea ai născut!' Presupusul „grup de religie” înfurie mii de femei cu o campanie satirică anti-cezariană rușinând mamele „leneșe” cu cezariana”, Daily Mail, aprilie ( ) Ibid ( ) Vezi pagina Wikipedia despre Legea lui Poe: https://en wikipedia org/wiki/ Poe% s law ( ) Jean Baudrillard, Simulacra et Simulation (Ann Arbor: University of Michigan Press, ), - , - ( ) Possamai, Manualul religiilor hiper-reale ( ) Eileen Barker, „Prefață”, în Handbook of Hyper-real Religions, ed Adam Possamai (Leiden: Editura Brill, ), ix-xii ( ) Carole M Cusack și Pavol Kosnác, eds , Fiction, Invention and Hyper-reality: From Popular Culture to Religion (Londra și New York: Routledge, ) ( ) Carole Cusack, Invented Religions: Imagination, Fiction, and Faith (Farnham, Marea Britanie și Burlington, VT: Ashgate, ) ( ) Ibid , ( ) Chidester, Falsuri autentice ( ) Markus Davidsen, „The Spiritual Milieu Based on JRR Tolkien's Literary Mythology”, în Handbook of Hyper-real Religions, ed Adam Possamai (Leiden: Brill Publishing, ), Vezi și Markus Davidsen, „From Star Wars to Jediism: The Emergence of Fiction-Based Religion”, în The Future of the Religious Past, ed Hent de Vries (New York: Fordham University Press, ), - ( ) Cf Jan Nederveen Pieterse, Globalization and Culture: Global Melange (Lanham, MD: Rowman & Littlefield Publishers, ) Pagina din Discipolii noilor religii digitale ( ) David Harvey, The Condition of Postmodernity (Londra: Blackwell, ) ( ) Cf Arjun Appadurai, Modernity at Large: The Cultural Dimensions of Globalization (Minneapolis: University of Minnesota Press, ) ( ) Heidi A Campbell, ed , Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds (New York: Routledge, ), ( ) Homi K Bhabha, The Location of Culture (New York: Routledge Press, ) ( ) Ibid , ( ) Manuel A Vásquez și Marie Friedmann Marquardt, Globalizing the Sacred: Religion Across the Americas (New Brunswick, NJ: Rutgers University Press, ) ( ) Mark C Taylor, Recovering Place: Reflections on Stone Hill (New York: Columbia University Press, ) ( ) Campbell, Digital Religion, ( ) Statistica, „Numărul de utilizatori lunari activi Facebook la nivel mondial de la trimestrul la trimestrul (în milioane)”, accesat la ianuarie , http://www statista com/statistics/ /number- de-lunar-activi-utilizatori-facebook-în întreaga lume/ ( ) TechCrunch, „Pew: Facebook User Growth Slowed as Others Gained, but Still Has Most Engaged Users”, accesat la ianuarie , http://techcrunch com/ / / /pew-facebook-user -creșterea-a încetinit-pe măsură ce-au câștigat-alții-dar-are-încă-mai-mai-a-i-a-implicat-utilizatori/ ( ) Stewart M Hoover, Religion in the Media Age (Media, Religion, and Culture) (New York: Routledge, ), ( ) Ibid ( ) Christopher Helland, „Ritual”, în Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds, ed Heidi A Campbell (New York: Routledge, ), - ( ) Interviu cu autorul, mesaj Facebook, ianuarie ( ) Interviu cu autorul, postare pe Facebook, ianuarie ( ) Mia Lovheim, „Identity”, în Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds, ed Heidi A Campbell (New York: Routledge, ), - Pagina din Discipolii noilor religii digitale ( ) Interviu cu autorul, telefon, februarie ( ) Interviu cu autorul, mesaj Facebook, ianuarie ( ) Carole Cusack, „Invented Religions,” Religious Studies Project, accesat iunie , http://www religiousstudiesproject com/tag/invented-religions/ ( ) Kenneth Allan, Explorations in Classical Sociologicul Theory: Seeing the Social World (Thousand Oaks, CA: Pine Forge Press, ), ( ) John D Greenwood, The Disappearance of the Social in American Social Psychology (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ), ( ) Benedict Anderson, Imagined Communities: Reflections on the Origin and Spread of Nationalism, rev ed (Londra: Verso, ), - ( ) Ioannis Tsoukalas, „Exploring the Microfundations of Group Consciousness,” Culture and Psychology , nr : - ( ) Cf Andrew Eaton, „Remove Disciples of the New Dawn page”, Change org, accesat la martie , https://www change org/p/facebook-remove-disciples-of-the-new-dawn-page ( ) Ibid ( ) Vezi Lucas, „Who Are The Disciples of the New Dawn?”, pe EnkiVillage, accesat în martie , https://www enkivillage org/disciples-of-the-new-dawn html ( ) Hemant Mehta, „Disciples of the New Dawn, un grup „evlavios” ale cărui imagini devin virale online, este o parodie So Stop Freaking Out”, The Friendly Atheist Blog, accesat în martie , http://www patheos com/blogs/friendlyatheist/ / / /disciples-of-the-new-dawn-a -godly-group-ale-cărui-imagini-se-curg-virale-online-este-o-parodie-deci-oprește-te-spăiți/ Accentuarea în original ( ) Aloysius Fox, „Disciples of the New Dawn Satiră sau sinceră?” The Pandora Society, accesat pe martie , http://thepandorasociety com/disciples-of-the-new-dawn-satire-or-sincere/ ( ) Baudrillard, Simulacra et Simulation ( ) Chidester, Authentic Fakes, ( ) Ibid , ( ) Ibid , Pagina din Discipolii noilor religii digitale ( ) Gregory Price Grieve, „Religie”, în Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds, ed Heidi A Campbell (New York: Routledge, ), - ( ) Ibid , ( ) Thomas Tweed, Crossing and Dwelling: A Theory of Religion (Cambridge, MA și Londra: Harvard University Press, ) Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Unde sufletul întâlnește tehnologia Vizionarii catolici și Institutul de Cercetare Stanford ca precedente pentru interfețele om-mașină și aplicațiile de telepatie socială DW Pasulka David Metcalfe DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Capitolul examinează modul în care visul vizionar de a conecta mințile oamenilor a oscilat între cosmologiile religioase, teoriile media și cercetările privind interacțiunea om-calculator Se concentrează pe o serie de studii de caz istorice: scrierile lui Ramon Llull, un misionar laic catolic din Spania din secolul al XIV-lea; conceptul de noosferă descris de antropologul iezuit Pierre Teilhard de Chardin; Caracterizarea mass-media de către Marshall McLuhan ca „extensii ale omului”; și cercetările despre telepatie sau clarviziune efectuate la Institutul de Cercetare Stanford, un centru în care cercetările de pionierat în calculul interactiv au dus la inventarea mouse-ului computerului în Autorii susțin că credințele , expresiile, discursul și cadrul spiritual care au susținut dezvoltarea media digitală și internetul au fost și sunt în mare parte religioase, mitologice și fermecate Cuvinte cheie: telepatie, religie, interacțiune om-calculator, Ramon Llull, Teilhard de Chardin, Marshall McLuhan, Institutul de Cercetare Stanford, Centrul de Cercetare Augmentation În zilele următoare anunțului de către fondatorul Facebook, Mark Zuckerberg, că Facebook a cumpărat Eye-Tribe, o companie de tehnologie de urmărire a ochilor, am primit o serie de invitații prin e-mail de la Compania Authentic cu titlul „The Saga Continues” E-mailul a fost o invitație de a descărca cea mai recentă aplicație a lor, Saga, prezentată drept „prima aplicație de telepatie socială” Poza din Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia e-mailul avea subtitrarea „Da, poți citi gândurile prietenilor tăi” Poza ne-a amuzat Două femei zâmbitoare de vârstă universitară sunt arătate făcând un selfie în fața unei clădiri care arde din pământ Flăcările furioase și distrugerea iminentă a clădirii sunt în contrast puternic cu fețele zâmbitoare ale tinerelor femei Având în vedere titlurile despre Facebook, am presupus că este o parodie Dar pe măsură ce am cercetat Compania Authentic, ne-am dat seama că aplicația și implicațiile ei erau intenționate să fie foarte reale E-mailul și retorica companiei emanau o semnificație spirituală, deoarece m-au informat că „primiți acest e-mail pentru că v-ați înscris, ați vizitat un eveniment sau prin intervenție divină ” Tehnologia de urmărire a Eye-Tribe și a companiilor similare se bazează pe un cadru strict fiziologic pentru înțelegerea interfețelor computer-om Cu toate acestea, implicația Saga și precedentele istorice pentru acest tip particular de implicare om-calculator sau om-rețea sugerează ceva mai ezoteric decât tehnologia pură întâlnește fiziologia (p ) Pe de o parte, oamenii de știință stabilesc conexiuni tehnologice cu fiziologia umană și toate în cadrul rațional al științei Pe de altă parte, limbajul și discursul în creștere folosite pentru a descrie acest proces - cum ar fi echipa de marketing a Companiei Authentic care se simte confortabil să pună o listă de corespondență și intervenția divină una lângă alta - sunt ezoterice și spiritualizate, iar implicațiile depășesc cu mult un cadru fiziologic științific În unele cazuri, chiar și siguranța raționalismului științific nu reușește să protejeze de dovezi care depășesc orice posibil reducționism Ea indică o conexiune directă, o legătură literală, cu o minte vastă sau o conexiune ezoterică cu alte minți S-ar putea să vă surprindă că ceva la fel de familiar precum un mouse de computer a fost proiectat de un grup de oameni de știință care lucrează sub titlul Augmentation Research Center și că mărirea pe care o investigau avea ca scop îmbunătățirea și potențial înlocuirea facultăților perceptive naturale ale ființelor umane Într-adevăr, în stadiile inițiale de dezvoltare, în special în zona comunităților online, cercetătorii nu s-au oprit să caute o legătură directă între minți - alte minți umane și o minte vastă care a fost numită istoric multe lucruri, cum ar fi noosfera, Hristosul Cosmic, iar cel mai recent internetul Antropologul iezuit de la începutul secolului al XX-lea Teilhard de Chardin a numit acesta Hristosul Cosmic, iar mintea Dumnezeu The Authentic Company, într-o învârtire mai puțin grandioasă, se referă la ea ca telepatie socială Acestea sunt doar grade ale aceleiași presupuneri: oamenii se pot conecta la un câmp digital conectat la computere fizice Se presupune că acest câmp are acces direct la mințile noastre, la gândurile noastre, la dorințele noastre, iar noi la alții În plus, ne putem conecta sau accesa Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia mintea vastă a internetului și, la rândul său, prin interacțiunile noastre în interiorul său și cu orice aspect al mediului pe care îl poate cerceta prin intermediul sistemelor de senzori sau al colectării de date, poate studia adâncurile gândurilor, dorințelor, aspirațiilor și obiectivelor noastre Bineînțeles, internetul, în special Facebook, dezvoltă de fapt acest tip de acces prin culegerea de informații din punct de vedere fiziologic, nu neapărat ezoteric, iar utilizarea lor este oportună comercială Ei ne observă mișcările ochilor, fișierele noastre, lucrurile pe care le cumpărăm și ceea ce trecem cu mouse-ul, printre altele, pentru a crea un profil dinamic de personalitate care poate fi monetizat și utilizat pentru a adapta mai bine mesajele potrivite utilizatorului Cu toate acestea, credințele, expresiile, discursul și cadrul spiritual care susțin această dezvoltare au fost și sunt în mare parte religioase, mitologice și fermecate Deși acest capitol va păstra aceste două cadre separate – infiltrarea tehnologică bazată pe știință a corpului nostru și, prin urmare, a minții noastre – celălalt cadru (p ), pe care îl vom numi spiritual, a prevestit evoluțiile fiziologic-tehnologice Este important de menționat că, în timp ce vizionarii catolici Ramon Llull și de Chardin au văzut această tehnosferă viitoare ca spirituală și bună, evoluțiile corporative și chiar militare contemporane au făcut o utilizare specifică, nereligioasă a acestor tehnologii digitale și a cadrelor ideologice implicite, iar multe dintre acestea ar probabil să fie interpretat ca „nu bun”, sau chiar rău, de de Chardin și Llull Reflecțiile private ale savantului catolic în mass-media Marshall McLuhan despre mass-media indică faptul că era conștient de partea mai întunecată a tehnologiilor media În final, vom sugera o posibilitate nouă și deloc necontroversată: poate că aceste două cadre, cel științific/fiziologic și cel spiritual/psihodinamic, au potențialul sau capacitatea inerentă de a fuziona, dezvăluind acea telepatie și angajamentul om-calculator într-adevăr nu are granițe sau demarcații Codul Vizionar Catolic: Marea Artă a lui Ramon Llull Evitând o generalizare în ceea ce privește preistoria informaticii și științei informației, putem spune fără echivoc că Ramon Llull ( - ), un misionar laic catolic din regiunea Mallorca din Spania, se află într-un moment important în dezvoltarea teoriei domeniului suporturi Dincolo de orice chestiune de aplicare practică sau dacă munca lui Llull reprezintă cu adevărat tehnologia computerizată așa cum o cunoaștem noi, el ne prezintă un cadru pentru a gândi despre lume într-un mod care a pregătit generațiile viitoare să dezvolte aceste idei în infrastructurile informaționale globale masive pe care le vedem astăzi — și totul a început, ca atâtea narațiuni spirituale, cu o viziune de vârf de munte În autobiografia sa, dictată la sfârșitul vieții, se relatează că, după o perioadă de retragere în rugăciune, Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia Ramon a urcat pe un anumit munte nu departe de casa lui, pentru a-L contempla pe Dumnezeu într-o mai mare liniște Când a fost acolo de abia o săptămână întreagă, s-a întâmplat că într-o zi, în timp ce privea cu atenție spre cer, Domnul i-a luminat brusc mintea, dându-i forma și metoda de a scrie cartea menționată mai sus împotriva erorilor necredincioșilor „Cartea menționată mai sus” este Ars Magna, sau Ars Generalis a lui Llull, care ar putea fi descrisă mai precis ca un proiect de-a lungul vieții, mai degrabă decât o simplă carte Arta lulliană, așa cum este numită uneori, este o memorie incredibil de complexă (p ) ) sistem și știință simbolică care folosea tabele și roțile cifrului pentru a codifica limbajul comun pe care toate credințele avraamice îl folosesc pentru a descrie pe Dumnezeu și perfecțiunea lui Dumnezeu în creație Amplasat într-un mediu globalist nu foarte diferit de cel în care ne aflăm astăzi, marea speranță a lui Llull era că Arta va permite iudaismului, creștinismului și islamului să găsească un limbaj comun cu care să descrie realitatea supremă și, în acest proces, să ajungă la un înţelegerea locului celuilalt în cadrul acelei realităţi După cum Leibnitz va spune mai târziu despre Artă, reflectând propriile sale predilecţii teoretice, aceasta a oferit un mod de lucru cu limbajul care se baza pe mecanizare mai degrabă decât pe interpretare A solidificat idealul logicii și raționamentului filosofic, permițând practicianului să parcurgă toate combinațiile disponibile într-un set de propoziții, eliminând astfel orice argumente care se bazau exclusiv pe opinie, emoție sau dogmă În cosmologiile standard din secolele al XIII-lea până la al XIX-lea, un astfel de mecanism era considerat a fi o fereastră către ordinele mai profunde ale realității Denumirea lui Llull de „Doctor angelic” se potrivește înțelegerii sale că principiile rădăcină care au format figurile centrale din Ars Generalis au fost în esență numele angelice, conform misticismului islamic și iudaic, prin care Dumnezeu a format și a împuternicit lumea materială Ars Magna a căutat să aducă mintea umană în ordine cu cosmosul ordonat al lui Dumnezeu Mecanizarea irefutabilă a acestui proces, au considerat Llull și succesorii săi, va oferi pace globală prin capacitatea sa de a clarifica logica esențială în cadrul propunerilor pe care a căutat să le rezolve – cu atât mai mult cu cât abordarea sa inovatoare nu a fost doar misionară în intenție, ci a reflectat anii de schimburi intelectuale multiculturale la care a fost la curent, trăind în cadrul fluxurilor culturale vibrante care au alimentat viața gândită din Europa, Africa de Nord și Orientul Mijlociu în timpul vieții sale Folosită ca practică contemplativă interioară de către Llull, Marea Artă reconstruiește o viziune desăvârșită a creației divine în limitele cosmologiei medievale - date limite de narațiunea procesului de mântuire creștin, ea caută Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia pentru a clarifica neclaritatea teologiei și filozofiei comparate pentru a-l deschide pe cercetător către niveluri mai profunde de meditație Această clarificare ia forma codificării, iar atunci când această codificare este îndreptată spre lume și aplicată, aceeași arhitectură sistematică care a lucrat pentru a crea un calcul al lumii noastre perceptive devine dinamica rădăcină a încercărilor noastre actuale de a reproduce acele stări perceptive prin mecanisme mecanice calculele Arta interioară a lui Llull îndreptată spre exterior devine funcționarea interioară a sistemelor noastre informatice actuale Contextul istoric și profunzimea influenței și ideilor lui Llull sunt mai bine detaliate în altă parte; aici ceea ce luăm în considerare este doar faptul că în (p ) căutând să creeze un mecanism de logică și rațiune a deschis un spațiu pentru a începe să se gândească la mecanisme capabile de logică și rațiune Căutând să sporească raționamentul uman cu o logică mecanizată, el a pus, de asemenea, terenul pentru interfața minte-mașină pe care o vedem astăzi pe web și în multe alte domenii ale vieții contemporane Antropologul iezuit Teilhard de Chardin și Hristosul său cosmic, sau Noosfera Un alt om de știință vizionar catolic a prevestit un internet conștient Deși există cu siguranță exemple istorice ale unei sfere magnetizate sau tehnologice care înglobează lumea și la care oamenii sunt capabili să o acceseze într-o anumită capacitate, o descriere foarte precisă a unui astfel de lucru a fost opera de viață a antropologului iezuit Pierre Teilhard de Chardin ( - -) ) El credea că a accesat pentru prima dată un biocâmp, sau biosferă, când era soldat pe frontul Primului Război Mondial Pentru el, această sferă era palpabilă și spirituală: Sunt sigur că am fost cufundat în acea atmosferă - pentru că am fost înmuiat în ea luni și luni la rând - și tocmai acolo unde era cel mai dens și mai puternic încărcat, am încetat să mai observ vreun ruptura (dacă nu vreo diferență) între „fizic” și „moral”, între „natural” și „artificial ” „Milionul uman”, cu temperatura sa psihică și energia sa internă, a devenit pentru mine o magnitudine evolutivă și prin urmare, din punct de vedere biologic, real ca o moleculă gigantică de proteine Mai târziu aveam să fiu uimit de multe ori să constat în propriul meu cerc că cei care nu puteau fi de acord cu mine sufereau de o incapacitate completă de a înțelege că tocmai pentru că ființa umană individuală reprezintă o mărime corpusculară trebuie să fie supusă aceleiași dezvoltări ca și orice altă specie de corpusculi din lume: asta înseamnă că el trebuie să se unească în relații fizice și grupări care aparțin unui ordin superior decât al lui Este, desigur, absolut imposibil pentru el să înțeleagă aceste grupări direct ca atare dar există multe indicii care îi permit să recunoască perfect existenţa lor şi influenţele pe care le exercită Nu am nicio îndoială (cum am spus mai devreme) Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia că experienţa Războiului mi-a adus această conştientizare şi a dezvoltat-o în mine ca al şaselea simţ Chardin, în lucrările ulterioare, a numit atmosfera pe care a detectat-o începutul unei „noosfere” și a crezut că destinul oamenilor era să se conecteze la ea printr-un „simț” înnăscut, un sens pe care l-a descoperit în în mijlocul mediului încărcat de moarte și distrugere Există o oarecare confuzie cu privire la originea termenului noosferă, dar este asociat cu ideea lui de Chardin despre un baldachin biotehnologic al conștiinței umane care învăluie Pământul și în care oamenii sunt scufundați Lucrând din teoriile lui Vladimir Ivanovici Vernadsky, de Chardin sugerează că evoluția pământească a progresat de la o geosferă a vieții non-conștiente la o biosferă a vieții conștiente, iar acum progresează într-o noosferă Noosfera iese din transformarea elementelor prin biotehnologie și știința materialelor Din acestea ies sisteme complexe de comunicare care vor lega oamenii în moduri care sugerează un nou tip de mediu Acest mediu de comunicații materiale va fi fără precedent În mod semnificativ, de Chardin nu separă instituții precum educația sau guvernele de materialitatea lor Sistemele de comunicare, pentru de Chardin, nu sunt efemere sau lipsite de substanță; în schimb, sunt forme materiale și medii De Chardin nu este un dualist El a imaginat noosfera ca pe un corp emergent al conștiinței umane Indivizii sunt scufundați în acest mediu În acest sens, ei nu pot renunța sau chiar nu pot alege să nu se conecteze la acesta Nu există o alegere „în afara rețelei” în universul lui de Chardin În schimb, masa conștiinței umane este fiziologică; este locul în care granițele corpului uman erup într-o rețea de comunicare fiziologică de masă Într-un sens, acest lucru prezice tehnologiile Eye-Tribe și intenția lui Zuckerberg de a crea un mediu în care fiziologia umană informează și instruiește tehnologia socială, care apoi, într-o buclă de feedback, se transformă în ceea ce pare a fi și pentru toate scopurile este, realitatea Aceasta ar părea a fi, așa cum a scris profesorul de robotică Masahiro Mori, „valea uimitoare” în care mediul digital pare a fi viu, receptiv și uman – o extensie literală a gândurilor, dorințelor și lumii interioare ale unui individ Marshall McLuhan și New Flesh: Sistemul nervos uman exteriorizat ca media analog și digital Deși Marshall McLuhan, care a fost un savant în studiile mass-media înainte ca disciplina să existe, nu este cunoscut pentru experiențele sale vizionare catolice, opera sa a apărut direct din acest context Nu a fost niciodată deschis cu privire la experiențele sale (p ) în calitate profesională, dar interviurile și scrisorile sale private indică faptul că tocmai acesta este contextul care i-a motivat munca În plus, el a fost influențat de opera lui de Chardin, atât din punct de vedere teologic și, mai semnificativ, în înțelegerea tehnologiei ca biologie Acesta este un ciudat, Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia declarație contraintuitivă, dar acest aspect al muncii ambilor vizionari a prevestit evoluții în angajamentul contemporan uman-digital sau om-calculator De Chardin a scris că descoperirea undelor electromagnetice a fost un eveniment biologic cu implicații biologice Potrivit lui, această descoperire a dezvăluit o rețea de comunicări umane între minte și minte de care oamenii nu erau în mare parte conștienți, cu excepția informațiilor experiențiale și anecdotice care s-au manifestat sub formă de telepatie sau cunoaștere clarvăzătoare Interpretarea sa ar fi urmată de ideea sa despre o tehnosferă emergentă care ar permite oamenilor să comunice mai direct, precum și să se îmbine mai strâns Ideea lui De Chardin este evidentă în sugestia lui McLuhan că noul sistem nervos electronic – încă o metaforă biologică a conectivității emergente produse de mass-media și tehnologiile de comunicare – va crea un „trib” uman În timp ce, potrivit lui McLuhan, tehnologia cărților a produs ideea individului în propria sa sferă de ființă, „carne nouă” ar produce un nou mod de a fi uman, asemănător unui trib, care este colectiv, spre deosebire de autonom Tehnologia ca extensie biologică a ființei umane este o temă care pătrunde în munca lui McLuhan La un moment dat, regizorul de film David Cronenberg a fost elev al lui McLuhan la Universitatea din Toronto Ideile lui McLuhan au avut o influență imensă asupra lui Cronenberg, iar câteva dintre filmele sale pivotează în jurul temei tehnologiei ca fiind biologică În filmul eXistenz ( ) personajele principale intră într-un joc video printr-o păstăi biologică făcută din părți de amfibieni Ei se „portează” în păstăile, care conțin vânatul, deschizând o gaură în coloana vertebrală prin cordonul de joc, care arată ca un cordon ombilical Păstaia în sine seamănă cu un uter Podul poate fi infectat, de asemenea Jucătorii pot, de asemenea, și unii fac, să dezvolte un atașament emoțional față de podurile lor Aproape toată tehnologia din film și în filmul anterior al lui Cronenberg, Videodrome ( ), reprezintă fuziunea dintre tehnologie și oameni Nu există granițe și nu există nicio separare între uman și tehnologic Tehnologiile, în special tehnologiile media, sunt noul trup La fel ca de Chardin și McLuhan, filmele lui Cronenberg sugerează că acesta este un proces evolutiv, dar statutul moral sau etic al acestei dezvoltări este fie ambiguu, fie foarte rău (p ) Militarizarea tehnosferei: Experimentele timpurii ale Institutului de Cercetare Stanford în telepatie și proto-Internet Istoria dezvoltării timpurii a tehnologiei comunitare online la Institutul de Cercetare Stanford (SRI) este tulbure Este tulbure deoarece sursele scrise ale istoriei și activităților sale fondatoare diferă semnificativ de mărturiile orale ale multora dintre cei care au fost asociați cu acesta - și datorită faptului că Centrul de Cercetare pentru Augmentation care a găzduit programul a făcut tranziția cu SRI atunci când a întrerupt afilierea cu Universitatea Stanford în a devenit o organizație nonprofit independentă sub numele SRI International Această restructurare Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia a permis un decalaj în cunoștințele instituționale și identitatea corporativă și, ca orice spațiu liminal din astfel de lacune, legendele s-au răspândit Documentele declasificate din anii și dezvăluie că, pe lângă dezvoltarea primului mouse de computer, hipertext și jurnal online, oamenii de știință afiliați Institutului lucrau la experimente care se ocupau de telepatia umană sau clarviziunea și conexiunile acesteia la proto-internet, ARPANET Această cercetare a fost finanțată parțial de armata SUA, cel mai probabil în încercarea de a reproduce sau de a evalua eforturi similare desfășurate în Rusia la acea vreme În acest context, istoria sa diferă în funcție de sursele pe care le folosește și în care se încrede Vom folosi date reale și eseuri publicate în anii și , inclusiv mărturiile mai multor membri fondatori, precum Russell Targ și Michael Murphy, și oameni de știință contractați, precum Dr Jacques Vallee Pe parcursul „războiului rece”, guvernul rus a folosit în mod activ televiziunea și radioul pentru a încerca să se conecteze psihic cu cetățenii săi Ipotezele din spatele acestor eforturi au fost foarte asemănătoare cu ideile lui de Chardin despre undele electromagnetice și capacitatea lor de a se conecta cu undele creierului uman Guvernul sovietic, în parteneriat cu aparatul media sovietic, a efectuat experimente asupra cetățenilor săi, încercând să-i hipnotizeze prin intermediul televiziunii, într-un efort de a spori încrederea în guvern în timpul prăbușirii Uniunii Sovietice Ei au fost, de asemenea, implicați în experimente privind telepatia umană, într-un efort de a obține informații care altfel erau imposibil de obținut Ingo Swann, care a participat atât ca cercetător, cât și ca subiect la SRI, relatează acest lucru [A]a fost ciocnirea cercetării bio-minții sovietice cu stigmatul stereotip al cercetării psihice din Occident care a prilejuit circumstanțele în care a fost identificată și dezvoltată vizionarea la distanță (p ) Dacă nu ar fi avut loc această coliziune, atunci vizualizarea de la distanță nu ar fi văzut niciodată lumina zilei Deoarece Statele Unite erau în competiție directă cu Rusia, armata SUA a fost dispusă să încerce să reproducă aceste tipuri de experimente pentru a asigura dominația strategică și cinetică în ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de mediul informațional și domeniile de luptă cu spectrul electromagnetic Potrivit mărturiilor primilor membri ai SRI, au fost efectuate multiple studii de cercetare pentru a valorifica funcția psihică prin dezvoltarea de protocoale specifice, care au fost oficializate sub termenul de vizualizare la distanță (RV) Pe baza ipotezei că anumiți indivizi posedă funcționare psihică înnăscută, RV a fost conceput ca un program de antrenament pentru a îmbunătăți aceste canale perceptive pentru a obține informații relevante din punct de vedere operațional care nu ar putea fi obținute prin nicio sursă normală, cum ar fi cele cinci simțuri sau raționamentul deductiv Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia Potrivit lui Swann, „în starea sa rafinată și dezvoltată, caracteristicile sale principale erau duble: creșterea treptată a domeniului de aplicare, precizie și acuratețe; și apropierea sa mai degrabă de potențialul uman general decât de lucruri speciale văzute ca psihice sau parapsihologice ” El adaugă, „atunci când vizualizarea la distanță a fost înțeleasă, chiar și în starea sa naturală la indivizi, nu a mai fost ambiguă, ci văzută ca un set precis de facultăți existente împotriva cărora termenul ambiguu „psihic” nu mai era util ” Unul dintre cele mai cunoscute programe a fost Project Star Gate, care a început în sub numele de proiect Gondola Wish și a durat în diferite capacități până în Disconfortul oficial legat de ciudatenia ridicată a cercetării și schimbările în supravegherea organizațională au făcut ca proiectul să treacă prin mai multe nume în timpul mandatului său Programul a fost creat pentru a instrui telespectatorii și pentru a studia mecanismele prin care aceștia și-au achiziționat informațiile, precum și pentru a utiliza datele adunate în timpul sarcinilor RV pentru operațiuni militare și de informații alături de datele obținute prin mijloace mai tradiționale Cu puțin timp înainte ca Proiectul Star Gate să fie oficiat, informaticianul și astronomul dr Jacques Vallee a fost implicat în cercetări experimentale folosind sistemele de rețele de computere în plină dezvoltare, apoi în dezvoltare la SRI și Institutul pentru Viitor, ca mijloc automat de a facilita colectarea de date pentru sarcini RV La acea vreme era asociat cu SRI și era investigatorul principal pentru Agenția de Proiecte de Cercetare Avansată a Apărării și Fundația Națională de Știință în efectuarea de experimente pentru a înțelege modul în care teleconferința a sporit experiența profesioniștilor într-o rețea de comunicații Descoperirile sale au fost publicate într-o serie de articole revizuite de colegi (p ) Dr Vallee este un om de știință academic și își pune cercetarea la dispoziția tuturor celor interesați de acest subiect El a fost unul dintre primii oameni de știință care și-a publicat descoperirile privind implicarea în tehnologia umană, într-un mod care a demonstrat în mod tangibil ceea ce Llull, de Chardin și McLuhan au prevăzut Atunci când oamenii se angajează cu sistemele de comunicare în rețea, se observă lucruri interesante, inclusiv o stare alterată a comunicațiilor, termen pe care Arthur Hastings l-a folosit pentru a descrie experimente similare Două articole de jurnal abordează modul în care cadrul ezoteric și cadrul fiziologic, menționate mai devreme, au fuzionat în cercetarea lui Vallee Prima dintre lucrări este „The Computer Conference: An Altered State of Communications” Vallee observă modul în care comportamentul uman este schimbat prin noul mediu al sesiunii de conferință pe computer El scrie: „O conferință pe computer care folosește computere și linii telefonice pentru a se alătura unor persoane aflate la distanțe mari într-o conferință modifică starea de comunicare și poate oferi o schimbare pentru a explora noi modele de expresie umană ” Vallee observă că schimbările fiziologice însoțesc acest nou mediu, cum ar fi modul în care individul lucrează izolat Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia conectat la alții la mii de mile distanță, schimbând experiența timpului și a spațiului El subliniază: „Aceste conferințe pot coordona grupuri de oameni în „Colegii invizibile” și permit o gândire mai rapidă și idei noi ” Vallee, scriind în anii , a articulat deja înțelegerea futuristă a lui Ray Kurzweil a creșterii exponențiale a creierului uman și implicarea sa cu tehnologia în faimoasa sa lucrare despre singularitate În mod ironic, Vallee și echipa sa de oameni de știință lucrau din ipotezele expuse de Kurzweil la sfârșitul anilor că tehnologia era deja legată biologic de ființele umane Era deja o afacere încheiată, iar Vallee doar experimenta cu ea pentru a aduna mai multe date Cea de-a doua lucrare sa mutat de la interesul lui Vallee pentru sistemele de rețea de computere ca furnizori ai unui mediu extrem de controlat pentru a efectua experimente RV, prin care variabile precum gândurile și impresiile simultane ar putea fi marcate cu data Vallee a fost primul cercetător care a efectuat experimente RV sub mediul controlat al rețelei de calculatoare Avantajele acestui lucru au fost „capacitatea de a capta în mod discret data, ora, durata și textul fiecărui comentariu, facilitând astfel foarte mult monitorizarea și analiza ” Printre acești factori a fost „senzația remarcabilă de conectare creată de rețeaua de calculatoare în sine”, o stare alterată de comunicare Vallee scotea la iveală specificul noosferei lui de Chardin? Un lucru este cert: cu schimbări continue în finanțare, conducere și sprijin instituțional în momentele cruciale ale evoluției web-ului, evoluțiile contemporane au fost puse în slujba intereselor corporative și naționale Biosfera fiziologico-tehnică pe care o cunoaștem astăzi diferă semnificativ (p ) de primii vizionari ai internetului, inclusiv de speranțele proprii ale lui Vallee că va inaugura o societate mai democratică Tehnosfera corporativă: evoluții contemporane S-a stabilit acum un cadru fiziologic care conectează ființele umane la o vastă rețea de tehnologii informaționale și media Se poate susține că această rețea nu este panaceul spiritual prezis de de Chardin, ci, în multe alte moduri, funcționează ca viziunea lui Fiziologia umană își dirijează cursul, iar prin simbioză, ea dirijează fiziologia și comportamentul uman Acesta este noul mediu din care nu putem scăpa și, în acest sens, confirmă și ideile lui de Chardin și McLuhan că aceasta este o dezvoltare evolutivă Până la dispariția umană din cauza unui meteorit sau a unui alt dezastru natural, geniul tehnologic nu poate fi pus înapoi în sticlă Interfața fiziologică dintre oameni și computere este o disciplină fierbinte atât în mediul academic, cât și în lumea corporativă (ca să nu mai vorbim de cea militară), aceste sectoare suprapunându-se pentru a crea în comun sisteme de simbioză mai eficiente Luați, de exemplu, noul departament de marketing al Facebook, care se concentrează în mod special pe neuroștiință Dincolo de incursiunile sale de urmărire vizuală, Facebook este activ Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia identificarea modalităților în care creierul și corpurile utilizatorilor interacționează, reacționează și interacționează cu platforma, ce înseamnă aceasta și cum să le aplice în moduri specifice, fie acestea comerciale sau de altă natură Deși „este prima dată când Facebook va avea propriul laborator, nu este prima dată când efectuează teste neuroștiințifice pentru a înțelege modul în care utilizatorii văd și gândesc despre conținutul într-un mediu controlat ” Datele care vor fi colectate includ mișcările ochilor, răspunsurile pielii , expresiile faciale și alte tipuri de date biometrice, inclusiv capacitatea viitoare de a măsura undele cerebrale Aceasta este, după cum sugerează genul, o „bază de date relațională”, care este un sistem vast de stocare pentru datele utilizatorilor care solicită informații de la utilizatorii voluntari Totuși, așa cum subliniază Vallee în eseul său scurt „Stating the Obvious: I, Product”, „poți să te consideri un utilizator al Google, Facebook sau Amazon, dar tu ești de fapt produsul lor ” The Once and Future Machine: Experimente cu sursă deschisă Pe iunie , directorul executiv al Rhine Research Center, John Kruth, a susținut o prezentare la Chapel Hill, Carolina de Nord, la Centrul Episcopal (p ) de la Universitatea Duke Subiectul a fost cele mai recente descoperiri din cercetarea psihokinezei, bioenergiei și interacțiunii minte-materie a Centrului Rin Această prezentare a fost transmisă în direct pe canalul YouTube al Centrului Rinului și a fost înregistrată pentru a fi redifuzată pe perpetuitate într-un videoclip YouTube de minute (prezentarea completă se află în arhiva media a Centrului Rin, pe site-ul său) În fața unei audiențe globale, membrii Centrului Rhine au efectuat o aplicare a experimentelor timpurii de conectare a comunității online ale Vallee la SRI Continuând aplicația prin rețele distribuite, experimentatorul cheie prezentat în prezentarea lui Kruth, Edd Edwards, a participat la o serie de webinar neafiliat și la un podcast găzduit de Evolver și Evolver Learning Labs, în care a discutat despre cercetare și practica sa în domeniul bioenergiei, precum și la seria de webinare el a oferit instrucțiuni despre activarea, cultivarea și aplicarea modalităților de bioenergie El a sugerat că utilizatorii au devenit pur și simplu atât de obișnuiți cu comunicarea interactivă și interconectată încât nu văd ce se întâmplă de fapt În timpul webinarului, Edwards a folosit mai multe camere instalate în biroul său de acasă din nordul Georgiei Acestea au furnizat fluxuri video către casete de pe ecranele participanților de pe tot globul El a interacționat direct cu participanții printr-o fereastră de chat care le-a permis să scrie comentarii și întrebări, la care apoi a răspuns Webinarul a fost administrat de o gazdă, Henrietta Weeks, cu sediul în Mexic și un coordonator de asistență tehnică, Jeremy Johnson, cu sediul în Florida Edwards urma să demonstreze modul în care s-a implicat activ și a influențat Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia tehnologia din care făcea parte și a căutat să-i învețe pe alții că ar putea face și ei acest lucru Oamenii de știință care au lucrat cu Edwards includ cercetători de la Divizia de Studii Perceptuale a Școlii de Medicină a Universității din Virginia, Centrul Rin, Institutul Monroe și o serie de alte laboratoare independente din țară Expresia sa a ceea ce trăiește este încapsulată într-o idee simplă, „Natura devine sistemul tău senzorial extins”, care este o versiune contemporană a viziunilor călugărilor și preoților catolici care au scris despre o biorețea spirituală În timp ce oamenii de știință SRI au crezut că ar putea operaționaliza un versiune a unei astfel de rețele, oameni precum Edwards pretind că o angajează în mod activ și conștient Nu'X : ( ) Compania autentică, „The Saga Continues”, e-mail primit pe iunie ( ) Jacgues Vallee, The Heart ofthe Internet—An Insider's View ofthe Origin and Promise of the On-Line Revolution (Newburyport, MA: Hampton Roads Publishing Company, ) ( ) Ramon Llull, Doctor Illuminatus: A Ramon Llull Reader, ed Anthony Bonner (Princeton: Princeton University Press, ), - ( ) Charles Lohr, „The New Logic of Ramon Llull”, Enrahonar: Quaderns de Filosofia ( ): - ( ) Cine este Ramon Llull? Llullism, Universitat de Barcelona Centre de Documentacio Ramon Llull, http://guisestlullus narpan net/eng/ lulisme eng html ( ) Pierre Teilhard de Chardin, Heart ofMatter (New York: Houghton Mifflin Harcourt, ), Kindle locations - ( ) Pierre Teilhard de Chardin, The Phenomenon of Man (New York: Harper & Row, ) ( ) Thomas W Cooper, „The Medium Is the Mass: Marshall McLuhan's Catholicism and Catholicism”, documentul Media and Religion , nr ( ): - Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia ( ) Influența lui De Chardin asupra lui McLuhan: https://mcluhangalaxy wordpress com/ / / /teilhard-de-chardins-concept-of-noosphere-his-influence-on-marshall-mcluhan/ ( ) McLuhan a fost foarte influențat de preotul și savantul iezuit Walter Ong, care a fost elevul său și a cărui lucrare s-a ocupat de epocile evoluției umane și de tehnologiile lor de comunicare, cum ar fi tranziția de la cultura orală la cultura scrisă ( ) Vallee, Inima Internetului ( ) Wladimir Velminski, Homo Sovieticus — Undele creierului, controlul minții și destinul telepatic, trad Eriik Butler (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Pe baza interviurilor cu Michael Murphy ( iunie ), Jacques Vallee ( iunie ) și corectarea și recenzia lui Russel Targ asupra cărții lui Annie Jacobsen, Phenomena: The Secret History of the US Government's Investigations into Percepția extrasenzorială și psihokinezia (Boston: Little, Brown, and Company, ) ( ) Velminski, Homo Sovieticus ( ) Ingo Swann, Remote Viewing: The Real Story (A Memoir) (autopublicat online), accesat la Archive org https://archive org/stream/IngoSwannmemoir/ RemoteViewingTheRealStorymemoirByIngoSwann djvu txt ( ) Ibid ( ) Ibid ( ) Edwin C May, Victor Rubel, Joseph W McMoneagle și Loyd Auerbach, ESP Wars: East & West: An Account of the Military Use of Psychic Spionage, as Narrated by the Key Russian and American Players (Hertford, NC) : Crossroad Press, ) ( ) Jacques Vallee, Robert Johansen și Kathleen Spangler, „The Computer Conference: An Altered State of Communications”, The Futurist , nr ( ): ( ) Ray Kurzweil, The Singularity Is Near: When Humans Transcend Biology (Londra: Penguin, ) ( ) Jacques Vallee, „Vizualizarea de la distanță și comunicațiile computerizate: un experiment”, Journal of Scientific Exploration , nr ( ): - ( ) Marty Swant, „Facebook is building its Own Neuroscience Center to Study Marketing”, AdWeek ( mai ), https://www adweek com/digital/facebook- Pagina din Unde sufletul întâlnește tehnologia is-building-its-self-neuroscience-center-to-study-marketing/, accesat iunie ( ) Jacques Vallee, Stateing The Obvious: I, Product ( octombrie ), https://boingboing net/ / / /jacques-vallees-stat html ( ) https://www rhine org/media-library html Pagina din Pluralitatea prin imaginație Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Pluralitatea prin imaginație Apariția comunităților online tulpa în crearea de noi identități Christopher Laursen DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Începând cu anul , comunitățile online și-au imaginat și au început să practice „tulpamanția”—abilitatea de a-și imagina o ființă sensibilă, sau „tulpa”, în existență prin stări intensificate de imaginație Originar din misticismul budist tibetan și tradiția paranormală contemporană, utilizatorii online creează tulpa, pe care o simt ca o personalitate distinctă în mintea și corpul lor, pentru tovărășie Susținătorii practicii subliniază aspectele sănătoase și pozitive și pluralitatea identității care poate exista într-un singur corp Își promovează practica ca o modalitate de a suprasolicita depresia, singurătatea , și alte probleme de bunăstare mentală Crearea și pluralitatea Tulpa au apărut tocmai pentru că avatarurile, anonimatul și, poate cel mai important, creativitatea și colaborarea orientate spre interior în mediile online au permis experimentarea radicală a identității în formă liberă Tulpamancy arată cum comunitățile online acționează ca spații participative în care posibilitățile supranaturale sau transumane sunt evaluate și reutilizate Cuvinte cheie: tulpamanție, comunități online, imaginație, însoțitori imaginați, pluralitate, identitate, conștiință, sănătate mintală La începutul secolului al XX-lea, Alexandra David-Néel, o exploratoare franco-belgiană care a studiat budismul Mahãyãna în Tibet, a introdus conceptul budist de tulpas publicului european și american Ea a descris tulpa ca forme vizibile de apariție care au fost create în mod conștient sau inconștient din imaginația unei persoane Acestea nu erau diferite de cele teosofice contemporane Pagina din Pluralitatea prin imaginație formele-gând despre care se spune că sunt create din emoții și gânduri umane Atât tulpa, cât și formele-gând ar putea deveni independente, cu excepția cazului în care creatorul lor uman reușește, prin practici de meditație concentrativă, să mențină controlul asupra lor Tulpa și formele-gând teosofice ale lui David-Néel puteau fi simțite – cel mai adesea văzute, auzite sau simțite – ca oameni sau non-umane (de exemplu, animale, zeități sau creaturi fantastice), apărând și dispărând ca niște fantome La sfârșitul anilor , psihologul elvețian Carl Gustav Jung a susținut că astfel de proiecții de gândire ar putea produce apariții vizibile și obiecte zburătoare neidentificate (OZN-uri); această propoziție a influențat în mod semnificativ modul în care fenomenele paranormale au fost teoretizate Aceste concepte de gândire care creează forme autonome s-au impus în cercetarea și tradiția paranormală, inspirând episoade din seriale de televiziune precum The X-Files și Supernatural în care tulpa apariției răuvoitoare se eliberează de conştiinţa celui care le-a imaginat În jurul anului , conceptul de tulpa a câștigat atenția în discuțiile online pe forumul paranormal Unii utilizatori de forum au început să experimenteze ideea că, cu timp, răbdare și concentrare, ei (p ) ar putea crea tulpa prin exerciții meditative și de vizualizare Spre deosebire de teoriile paranormale anterioare, aceste ființe nu le apăreau ca forme de apariție exterioară; mai degrabă, au fost simțiți prin stări amplificate de imaginație Tulpa au fost percepuți ca fiind ființe independente, conștiente de sine și sensibile în mintea și corpurile lor De atunci, sute, poate chiar mii de utilizatori online au creat tulpa din curiozitate, pentru companie, pentru a dezvolta un sentiment de sine mai încrezător și pentru a-i ajuta să facă față provocărilor vieții În timp ce explicațiile metafizice sau paranormale persistă – de exemplu, că tulpa-urile pot fi ființe necorporale de origine externă – aproximativ trei sferturi dintre creatorii de tulpa oferă motive pur psihologice pentru existența tulpa-ului lor – că mintea lor poate adăposti în mod deliberat mai mult de o identitate Motivați prin experiențele personale, din comunitatea online tulpa apar noi forme de advocacy socială, care propune că identitatea umană nu este fundamental unică sau unitară Poate fi plural – adică mai multe identități pot locui într-o singură persoană Uneori pot exista multe identități Avocații plurali subliniază aspectele sănătoase și pozitive raportate de mulți practicieni în panourile de mesaje online, videoclipurile YouTube, blogurile și sondajele de cercetare Crearea și pluralitatea tulpa au venit tocmai pentru că avatarurile, anonimatul și, poate cel mai important, creativitatea și colaborarea orientate spre interior în mediile online au permis experimentarea radicală a identității în formă liberă Internetul acționează ca un intermediar pentru a realiza dorințele oamenilor de companie, care sunt practicate online în atât de multe moduri diferite, de la aplicații de întâlniri până la jocuri de rol online masiv multiplayer (MMORPG-uri) În acest caz, oamenii descoperă online că își pot crea proprii însoțitori (tulpas), din care a apărut un nou mod de a fi (pluralitatea) În mod esențial, interacțiunile online facilitează Pagina din Pluralitatea prin imaginație stabilirea identităților plurale Acest lucru sugerează că spațiile online care promovează comunitățile tulpa depășesc o simplă platformă de comunicare Sunt spații participative în care posibilitățile supranaturale sau transumane sunt evaluate și reutilizate Panourile de mesaje Tulpa cultivă intens ideile, cu o viteză mai mare decât modurile fizice tradiționale de întâlnire, discuții și publicare După cum voi arăta, cercetările asupra comunităților online subliniază modul în care anonimatul și pseudonimul accelerează construirea identităților și mișcărilor sociale În cazul panourilor de mesaje de tulpamancy, conceptele supranaturale existente sunt renegociate pentru a contesta conceptualizările status quo-ului despre sine și conștiință În acest sens, utilizatorii încearcă să extindă granițele cunoștințelor naturale Elementul „super” pe care o persoană poate, prin practici mentale, să manifeste o ființă sensibilă este pus în aplicare prin colaborări online și schimb de cunoștințe Utilizatorii de mesaje (p ) urmăresc să activeze mai multe identități într-un singur corp, o practică care se referă la șamanism, mediumitate și canalizare, dar este încadrată de majoritatea tulpamancerilor ca un instrument pur psihologic Prin intermediul internetului, în definirea și teoretizarea practicilor lor, tulpamancerii încearcă să schimbe „supranaturalul” în registrul „natural” Cel mai important, ei își promovează practica ca o modalitate de a depăși depresia, singurătatea și alte probleme de bunăstare mentală Capitolul este organizat în patru secțiuni După trecerea în revistă a contextului academic și metodologic al acestui studiu, voi prezenta experiența creării și menținerii tulpasului, precum și limbajul și conceptele comune utilizate online pentru a discuta acest fenomen experiențial Apoi voi arăta cum ideea de a crea tulpas a apărut în forumuri online specifice în care anonimatul și creativitatea și colaborarea orientate spre interior permit ideilor și identității să curgă mai liber decât este permis în general sub constrângerile culturale tipice Comunitățile online au alimentat crearea tulpa și îmbrățișarea identităților plurale În cele din urmă, voi acoperi modul în care advocacy online a pluralității voluntare ca mod sănătos de a fi se bazează din strategii auto-ghidate, sprijin de la egal la egal și tipuri similare de activism pentru sănătatea mintală Pentru sistemele pluraliste, media online a fost crucială pentru crearea, înțelegerea și promovarea noilor lor identități Studierea comunității tulpa online Studiile despre tulpamanție – așa cum este adesea numită practica de a crea și menține tulpa – dezvăluie o abordare creativă, înrădăcinată online, a unui efort foarte uman: căutarea unei prietenii apropiate Prin site-uri web, videoclipuri YouTube, bloguri, camere de chat și alte medii electronice, oamenii întâlnesc posibilitatea de a crea în mod imaginativ un partener ideal - un tulpa Ghidurile postate pe site-urile web ale comunității îi învață tehnici offline de creare a tulpa Întrebările și experiențele lor offline sunt împărtășite și discutate în panourile de mesaje online Comparați acest lucru cu modul în care, așa cum arată antropologul Tom Boellstorff, Second Life oferă o lume virtuală pentru ca oamenii să creeze avatare pe ecran prin care trăiesc o viață simulată - activități și interacțiuni generate de utilizatori conținute în parametrii stabiliți de programator Pagina din Pluralitatea prin imaginație Tulpamancii duc acest lucru mult mai departe Pe linia modului în care misticii și mediile intră în stări modificate de conștiință pentru a comunica cu ființele necorporale sau cum unii autori își canalizează personajele pentru a scrie ficțiune, tulpamancerii adaptează vizualizarea creativă de lungă durată și practicile contemplative într-un cadru online, în rețea Propia lor imaginație nelimitată este sandbox-ul virtual în care își proiectează inițial tulpas-urile ca (p ) avatare, pentru a reflecta personalități ideale Mulți stabilesc tulpa pe baza personajelor existente din cultura populară - de la jocuri, manga, seriale animate, cărți, programe de televiziune și filme Dar apoi tulpamancerii descriu de obicei modul în care tulpa se abate în mod neașteptat de la intențiile lor creative Se pare că tulpa, ca ființe autonome, conștiente de sine, își dezvoltă propriile înfățișări, trăsături de personalitate și motivații Până acum, doi oameni de știință au produs studii de fond despre tulpamanție În , antropologul și om de știință cognitiv Samuel Veissière a efectuat mai multe sondaje ale comunității online tulpa cu până la de respondenți El a descoperit că majoritatea practicanților erau tineri „predominant albi” care trăiau în Statele Unite, Canada, Europa și Rusia, cu % identificându-se ca bărbați, majoritatea cu vârsta cuprinsă între nouăsprezece și douăzeci și trei de ani Cel mai obișnuit factor pentru crearea tulpa a fost singurătatea; majoritatea tulpamancerilor erau timizi și aveau dificultăți în socializare Într-un alt sondaj, Veissière a intervievat treizeci și trei de subiecți care au vorbit despre anxietăți sociale, inclusiv douăzeci și patru care au fost diagnosticați medical cu psihopatologii El a descoperit că aproape toți respondenții au raportat că tulpamanția le-a „făcut starea mai bună” Cei cu Asperger sau tulburare de spectru autist au susținut că problemele pe care le-au avut în „citirea” altor persoane s-au îmbunătățit semnificativ după ce au creat tulpa Cu alte cuvinte, practica i-a ajutat să-și dezvolte abilitățile sociale și încrederea în sine În , studentul de licență, tulpamancer și avocatul pluralului de studii de comunicare Jacob J Isler a realizat un studiu cu șaizeci și trei de respondenți care a demonstrat afirmații similare demografice și benefice privind sănătatea mintală Isler a subliniat stigmatizarea socială asociată cu identitățile plurale, care este adesea confundată cu disfuncția mentală și bolile Comunitățile online de tulpa au oferit o platformă pentru a explora în mod voluntar identitățile plurale, deoarece, a susținut Isler, „o variantă nedezordonată a cunoașterii umane” forumul de discuții bazat pe Tulpas afirmă în continuare constatările demografice ale lui Veissière și Isler și motivele pentru care oamenii creează tulpas Pentru acest studiu, am creat un sondaj online cu douăzeci de întrebări promovat prin intermediul a trei panouri de mesaje majore tulpa: subreddit-ul Tulpas, Tulpa info și Tulpa io A strâns un eșantion mic de treizeci și opt de mărturii experiențiale, care, din nou, susțin constatările existente Pagina din Pluralitatea prin imaginație Tulpas, gazde și peisaje mentale Înainte de a investiga rolul panourilor de mesaje online în realizarea tulpamanciei, este util să subliniem termenii practicii După cum am menționat, o idee majoră (p ) care reiese din comunitățile online de tulpa este că o singură minte umană poate găzdui voluntar și sănătos mai multe identități sau conștiințe Tulpa sunt creați în mod intenționat pentru a fi însoțitori apropiați și de încredere, ființe în care gazdele se pot încrede Gazdele cred că prin imaginația lor, în mintea și corpul lor, ei creează noi forme de conștiință - viață nouă, care este atât sensibilă, cât și înțeleaptă, prin faptul că sunt conștienți de sine și aduc perspective care remodelează în mod pozitiv viața gazdelor lor Ca tovarăși imaginați, tulpa ia multe forme În sondajul meu, am aflat despre Sheila, o tulpa animată bidimensională care „seamănă cu Hiiragi Kagami din anime-ul Lucky Star” Ea coexistă cu trei tulpa umane „realiste”: „blond platinat” Iris MacKenzie, Jenna „cu părul blond murdar” care citește mult și Serafim, „o femeie cu părul roșu” în vârstă de douăzeci de ani, bazată inițial după un model din site-ul de fotografie erotică MetArt Gazda Vampir, în vârstă de douăzeci și trei de ani, din Indiana, își descrie femela tulpa, Ivy, „cu păr roșu până la umeri și ochi albaștri iubitoare” și „aripi negre de pasăre pe spate” Un creator masculin de tulpa, Contrail, în vârstă de douăzeci și trei de ani, din Arizona, își definește tulpa Scylla ca „o reflectare feminină a mea, un fel de anima jungiană” Alții raportează că au animale antropomorfe tulpa - feline și lupi, de exemplu Unele au forme de tulpa abstracte, mitologice, schimbătoare de formă sau asemănătoare divinității Pe forumul de discuții Reddit Tulpas, tulpa este definită ca „un însoțitor mental creat prin gândire concentrată și interacțiune recurentă, similar cu un prieten imaginar” Spre deosebire de prietenii imaginari din copilărie, „tulpale posedă propria lor voință, gânduri și emoții, permițându-le să acționeze independent” Glosarul Reddit adaugă că tulpa este o „conștiință autonomă, care există în mintea creatorului lor, adesea cu o formă a alegerii și designului inițial al creatorului lor ” Independența tulpa față de creator, în timp ce există simultan în mintea creatorului, este mai departe a subliniat pe pagina de start a Tulpa info: „un tulpa este ca o persoană simțitoare care trăiește în capul tău, separată de tine În prezent, nu s-a dovedit dacă tulpa sunt sau nu cu adevărat sensibili, dar în această comunitate îi tratăm ca atare ” Având în vedere că sunt considerați a fi sensibili, site-ul web prezintă avantajele și dezavantajele creării unui tulpa, la fel cum un consilier de planificare familială sau un profesor de sănătate dintr-o școală i-ar putea avertiza pe tineri cu privire la marele angajament care vine odată cu nașterea unui copil Crearea și menținerea unei tulpa implică responsabilitate „Este nevoie de timp pentru ca un tulpa să-și dezvolte o personalitate convingătoare și complexă; pe măsură ce îmbătrânesc, atenția ta și experiențele lor de viață îi vor modela într-o persoană cu propriile lor speranțe, vise și credințe ” Prin urmare, creația tulpa este ca și creația unei persoane Acesta este un concept izbitor Având în vedere credința că tulpa sunt simțitori, că tulpa sunt persoane (deși nu întotdeauna umanoide), (p ) și având în vedere că au aceeași minte ca și gazda, termenul pluralitate sau sistem plural este activ Pagina din Pluralitatea prin imaginație folosit în comunitate pentru a normaliza modul în care un corp poate deține mai multe identități - gazdă și tulpa(i), colegii de sistem În panourile de mesaje online, o persoană poate întâlni text scris de cei care au creat tulpa sau de tulpa înșiși și adesea vorbesc împreună ca „noi” Site-urile web ale comunităților prezintă ghiduri scrise de membri pentru a-i învăța pe oameni cum să creeze o tulpa Pe panoul de mesaje Tulpa info, de exemplu, ghidurile sunt aprobate sau respinse în conformitate cu liniile directoare stabilite de o „Echipă de aprobare a ghidurilor” Echipa clasifică ghidurile și se asigură că sunt ușor de citit și îndeplinesc anumite standarde, cum ar fi să nu se repete ceea ce a fost deja scris în alte ghiduri La baza creării tulpa-urilor se află exercițiile de meditație și vizualizare Unele gazde raportează că le-a luat multe luni pentru ca tulpa să devină evidentă, în cazul în care alții scriu că a durat doar câteva săptămâni Există o varietate de tehnici folosite pentru a permite comunicarea între gazde și tulpas și pentru ca tulpas să interfațeze cu mediile online și fizice De exemplu, există o tehnică numită posesie în care tulpa preia controlul asupra unor părți ale corpului gazdei, cum ar fi folosirea mâinilor gazdei pentru a tasta mesaje pe panourile de mesaje sau în chat-urile care le permit tulpa să interacționeze cu lumea în general Nu toate gazdele învață sau permit posesia Mulți se amestecă doar cu tulpa-urile lor într-o lume imaginară, numită peisajul mental Mindscapes, cunoscute și sub numele de tărâmurile minunilor sau peisajele de vise, sunt, conform glosarului Reddit, „un mediu mental creat în mintea gazdei în care gazda și tulpa pot interacționa vizual, fără a fi nevoie de impunere” Impunerea este o practică provocatoare în care gazdele simt tulpa în lumea reală, „halucinându-le în percepția senzorială ” Adică, gazdele încep să vadă, să audă, să mirosească, să guste sau să atingă tulpa lor în lumea reală Pentru mulți, peisajul mental imaginat este o modalitate mai ușoară pentru gazde și tulpa de a interacționa Mindscapes sunt paracosme, lumi private elaborate în minte, locuri de creație imaginativă a gazdelor Gazdele își descriu peisajele mentale în detaliu, uneori împărtășind ilustrații în firele de mesaje online sau recreându-le în jocuri video deschise, cum ar fi Minecraft Multe peisaje mentale au trăsături naturale mărețe, cum ar fi munți, stânci, grădini exotice, izvoare termale și orașe ecotopice Peisajele mintale se dezvoltă în timp, unele gazde începând cu o cameră simplă și construind de acolo Prin imaginatia lor orice este posibil Ca sisteme plurale, ambele gazde și tulpas-urile lor interacționează pe panourile de mesaje online Prin forumuri online cu tematică tulpa, ghiduri, chat-uri și secțiuni de comentarii pe blog sau YouTube, sistemele plurale cu experiență comunică online (p ) în mare parte textual, cu noi gazde și cu cei care sunt curioși despre tulpas Atunci când sistemele plurale devin prieteni, deseori își extind interacțiunile la privat Pagina din Pluralitatea prin imaginație mesaje text și chat-uri video Internetul oferă spațiul în care sistemele plurale împărtășesc povești, experiențe și tehnici Ca orice comunitate, există opinii diverse și conflictuale care pot crea tensiuni, dar, în general, panourile de mesaje online tulpa servesc scopului comun de a permite gazdelor și tulpalor să învețe și să se sprijine reciproc Internetul ca intermediar Sistemele plurale (tulpas și gazde) și peisajele mentale există datorită ideilor care au apărut în rândul utilizatorilor comunității online, mai ales tineri în vârstă de adolescență și douăzeci de ani Originare din Minitelul european din anii și din panourile de buletine electronice dial-up din anii , comunitățile online au facilitat diverse grupuri de interese de nișă formate din oameni care altfel – având în vedere lipsa lor de vizibilitate socială și modul în care sunt răspândite geografic în lung și lat – probabil că nu s-ar întâlni offline, în persoană Începând cu anii , utilizatorii comunității online au comunicat în principal prin postări textuale și orientate spre imagini, realizate în forumuri online bazate pe site-uri web sau prin camere de chat tematice, cum ar fi cele găsite pe Internet Relay Chat (IRC) Interacțiunile online s-au diversificat de atunci, în special de la începutul mileniului, pentru a include bloguri, videoclipuri de casă (postate în principal pe YouTube), lumi virtuale (cum ar fi Second Life), MMORPG-uri (cum ar fi World of Warcraft), site-uri de social media și aplicații — toate tehnologiile media pe care le folosesc sistemele plurale Dar comunitățile online le-au oferit în principal platforma pentru a-și crea noi identități Pluralitatea și advocacy în jurul acesteia sunt, de asemenea, posibile, având în vedere acceptarea din ce în ce mai mare a diversității umane, care în mare parte se datorează interacțiunilor online globalizate dintre diverși oameni De exemplu, de la Minitel, comunitățile online au ajutat să le permită persoanelor lesbiene, gay, bisexuale, transgender și queer (LGBTQ) să-și exploreze orientările sexuale, să cunoască alte persoane queer și să se mobilizeze politic Comunitățile online au co-constituit advocacy pentru mass-media publică și pentru organismele de conducere, aducând o schimbare rapidă în atitudinile sociale, politicile și portretele media ale persoanelor LGBTQ urmărirea utilizării online private de către indivizi — sunt probleme foarte reale, adesea întunecate și tulburătoare care afectează modul în care este utilizat internetul Aici, vreau să subliniez un aspect social benefic: modul în care afirmațiile susținute de susținătorii tulpamanției se corelează cu studiile care arată cum anumite tipuri dintre comunitățile online au un impact pozitiv asupra atitudinilor tinerilor care cresc în societăți care acceptă din ce în ce mai mult diversitatea umană Savanții noii media (p ) Katie Davis și Howard Gardner notează că în această eră globalizată, în rețea, „tinerii se bucură de o mai mare libertate de a adopta și de a se bucura de identități care au fost fie necunoscute, fie disprețuite în deceniile trecute” – orientări sexuale, rasiale și mediile și amestecurile culturale și, după cum arată acest studiu, pluralitatea Mesajele online au oferit forumuri pentru indivizi separați geografic, la fel de marginalizați, pentru a rezolva ei înșiși acele probleme de identitate și sociale complexe Având în vedere implicarea lor activă online pe probleme de identitate, un număr tot mai mare de tulpa Pagina din Pluralitatea prin imaginație membrii comunității aleg să se identifice ca plural – că pot găzdui în mod sănătos mai multe identități Întrucât mișcarea identitară plurală este foarte tânără, rămâne de văzut cum va avea impact asupra noțiunilor culturale mai largi de identitate Comunitatea merită studiată în continuare Cercetătorii își pot urmări în mod accesibil susținerea documentată online, împărtășirea experienței și conversațiile de sprijin între colegi Implicarea comunității tulpa prin intermediul unor tipuri specifice de media online - panouri de mesaje pe site-uri web, chat-uri, bloguri și videoclipuri YouTube - permite creativitate specializată, concentrată pe interior și interacțiuni colaborative, adesea anonime, cu alții care împărtășesc (sau care sunt curioși despre ) moduri plural de a fi Alegerea lor de media bazată pe site-uri oferă oportunități mai mari de auto-exprimare contraculturală în comparație cu aplicațiile de social media preambalate dominante descărcate pe smartphone-uri și tablete Aplicațiile preambalate tind să fie orientate către o prezentare exterioară acceptabilă din punct de vedere social, cum ar fi actualizări optime de stare și selfie-uri manipulate în mod dorit Davis și Gardner scriu: „Acest ambalaj are consecința minimizării concentrării pe o viață interioară, pe conflicte și lupte personale, pe reflecție liniștită și planificare personală; iar pe măsură ce tânărul se apropie de maturitate, acest ambalaj descurajează asumarea riscurilor de orice fel ” În moduri care contravin concentrării generale asupra autoprezentării exterioare pentru a satisface așteptările culturale în aplicații generice precum Snapchat sau Instagram, mesajul tulpa panourile le permit tinerilor să exploreze radical și să experimenteze identitatea lor Începând cu anul , psihologii dezvoltării au studiat modul în care adolescența este o perioadă în care experimentarea autodirijată și influențată de colegi îi ajută pe indivizi să-și formeze o identitate sănătoasă, coerentă, care îi ajută să-și determine rolurile sociale Tehnologiile media digitale au extins contextele în care identitatea are loc expresia și experimentarea Jucătorii World of Warcraft și utilizatorii Second Life, de exemplu, creează avatare care reflectă „eul lor ideal”, persoana la care aspiră să fie Ei pot face acest lucru fără ca alți utilizatori să-și cunoască identitatea reală Potrivit cercetătorilor din media Patti M Valkenburg și Jochen Peter, acest lucru ajută la dezvoltarea „autonomiei psihosociale” a tinerilor utilizatori online, „un sentiment sigur despre cine sunt și cine doresc să deveni " Prin intermediul comunicării online, adolescenții își pot „valida identitățile (p ) în raport cu o cabină de sunet social extinsă ” Katie Davis constată că platformele online care permit anonimatul, precum cele folosite de sistemele pluraliste, le permit tinerilor să modeleze mai diverse și identități fluide care contestă normele culturale Granițele existente care definesc identitatea normativă devin din ce în ce mai estompate Comunitatea online tulpa arată acest proces în acțiune Anonimul a fost esențial pentru realizarea tulpamanciei și a pluralității Istoria acestei mișcări online a fost conturată succint într-un fir de mesaje Tulpa info și într-un infografic creat de membrul comunității Albatross Ei documentează cum a început discuția despre tulpas în , cel mai activ pe forumul chan, /x/, dedicat la postarea de imagini și discuții Pagina din Pluralitatea prin imaginație legate de paranormal În moduri volatile, anarhice, chan, fondată în de Christopher Poole, în vârstă de ani, oferă multe răspunsuri sociale posibile Oricine poate participa, având libertatea de a posta sub pseudonim (alegerea poreclelor) sau anonim (neidentificabil, fără nume) orice dorește, provocând de obicei normele și frumusețile sociale Imaginile și ideile postate pot fi constructive, grijulii și perspicace sau intolerante cu ură și exploatatoare tulburătoare, acestea din urmă conferă lui chan o reputație publică controversată Viețile și societățile individuale sunt influențate și modelate de interacțiunile online anonimizate Antropologul Gabriella Coleman și cercetătoarea în politică digitală Jessica L Beyer arată fiecare modul în care anonimatul utilizatorilor chan – cunoscut sub numele de anons – a adus noi forme de activism social online – sau hacktivism, cum ar fi disidența socială pusă în aplicare (adesea cu umor inflamator și sarcasm) ) prin intermediul mijloacelor digitale de către utilizatori care se identifică ca Anonim Dar, după cum notează scriitorul de noi media Cole Stryker, chan este, de asemenea, „un forum în care tocilarul singuratic poate cere ajutor pentru a întâlni fete” sau „unde un homosexual închis se poate dezvălui despre el părinți abuzivi, homofobi” fără a fi nevoiți să-și dezvăluie identitatea reală Beyer scrie că „voalul anonimatului permite oamenilor să pună întrebări pe care ar putea să nu fie dispuși să le pună offline sau când își folosesc numele legale”, făcând conversațiile „mult mai deschise” decât ar fi în lumea offline În acest mediu online, în care anonimatul permite dialogurile heterodoxe, sa născut tulpamanția Albatross povestește cum în discuțiile chan /x/, tulpasul a rămas inițial o idee paranormală Inspirați de discuții, utilizatorii au scris Creepypasta, povești de groază împărtășite pe scară largă în forumuri și site-uri online, despre conceptul de a crea tulpas Unul din circa , „Tulpa”, spune povestea unei persoane care, într-un experiment științific, a vizualizat un doppelganger – un dublu al naratorului fără gen – care a incitat la comportamente violente serie: variații înfiorătoare despre (p ) cum, în , Alexandra David-Néel a descris crearea unei tulpa de călugăr care a scăpat de controlul ei, a cărui personalitate a devenit răutăcioasă și amenințătoare În jurul anului , unii /x/ anons au experimentat și au raportat că au creat tulpas Primele ghiduri de creație au fost realizate de utilizatorii Irish și FAQ Man Cu toate acestea, notează Albatross, mulți utilizatori /x/ au devenit inospitalieri în a discuta despre crearea tulpa, făcând dificilă avansarea conceptului Gazdele Tulpa și cei curioși de fenomen au căutat noi baze online, care au proliferat între februarie și mai Un chat dedicat, #tulpa, s-a format pe IRC Canalul chan dedicat comunității fanilor My Little Pony, /mlp/, a devenit un site online important pentru a discuta despre crearea tulpa My Little Pony: Friendship Is Magic este un serial de televiziune animat creat pentru copii, care atrage fanii adulți cu etosul său de companie caldă și iubitoare De când am găsit prietenii ideale Pagina din Pluralitatea prin imaginație a fost o dorință care a existat dincolo de baza de fani My Little Pony, au apărut comunități și resurse online specializate de tulpa Comunitatea tulpa și-a înființat primul site și forum online de resurse, Tulpa info, în aprilie De la înființarea lui Tulpa info, o varietate de comunități tulpa au atras mii de oameni să se înregistreze pentru conturi, în primul rând pe limba engleză și rusă site-urile web, deși doar o mică parte contribuie în mod activ la forumuri Subreddit-ul Tulpas (/r/tulpas) și site-ul web Tulpa io conțin, de asemenea, informații detaliate, glosare, panouri de mesaje, chat-uri live și ghiduri despre crearea și întreținerea tulpa Comunitățile online tulpa oferă un spațiu sigur pentru sisteme plurale care altfel ar putea să nu fie acceptate în societatea larg sau în alte comunități online Ci, un tânăr de cincisprezece ani din California, de exemplu, prețuiește anonimatul comunităților online; dezvăluirea sinelui ca plural persoanelor intoleranți ar putea fi periculoasă, punând în pericol un loc de muncă, reputația sau relațiile personale „Accesul la internet permite tulpasului să fie complet deschis și sincer, fără teamă de judecată”, îmi spune ea Creatorii Tulpa se confruntă cu dacă să „iasă” sau nu ca plural față de oamenii pe care îi cunosc – membri ai familiei, prieteni și colegi Comunitățile online creează sisteme private de sprijin care permit discuții despre cum să aducem sinele plural într-o societate care nu este în mare parte familiarizată cu pluralitatea sau care asociază tulpas cu psihoza Advocacy plural online Deoarece majoritatea oamenilor pretind că au o singură identitate, există o presupunere culturală și psihiatrică comună că acesta este cel mai sănătos și funcțional mod de a fi Identitățile multiple tind să fie privite ca problematice, asociate cu diagnostice patologice de tulburare de identitate disociativă (DID), denumită anterior tulburare de personalitate divizată sau tulburare de personalitate multiplă, care tind (p ) să se manifeste involuntar după evenimente traumatice ale vieții În realitate, există o varietate de experiențe care implică identități multiple, dintre care unele afectează funcționalitatea sănătoasă a oamenilor, altele cu care experimentatorii învață să se descurce și unele dintre ele, precum pluralitatea, sunt induse în mod intenționat Identitățile online încorporează de obicei pluralitate, deoarece utilizatorii au profiluri diferite în diferite rețele sociale, fiecare dintre ele având propriul mandat și abordare, de exemplu, profilul generat pentru familie și prieteni în Facebook sau Instagram sau pentru a atrage străini, cum ar fi online profiluri de întâlniri sau profilul bazat pe avatar în jocurile online sau în Second Life Într-un sens mai mare, această pluralitate de profiluri a creat o fundație în care să se imagineze și să pună în practică tulpamanția și să facă din pluralitate în sine o identitate, online și deconectat Advocacy plural online subliniază aspectele pozitive ale socialității gazdelor cu tulpas Ei atestă că aduce un sentiment general îmbunătățit de sine Sistemele plurale descriu modul în care atât practica offline a tulpamanciei, cât și interacțiunile online cu membrii comunității tulpa tind să reducă timiditatea, anxietatea socială și, după cum arată Veissière și Isler, posibil chiar și simptomele Pagina din Pluralitatea prin imaginație a diagnosticat tulburări psihice de care suferiseră unele gazde Experiența pluralității voluntare contrastează cu identitățile multiple patologizate, involuntare, care perturbă funcționalitatea sănătoasă a oamenilor Cea de-a cincea ediție din a Manualului de Diagnostic și Statistic al Tulburărilor Mintale (DSM- ), publicată de Asociația Americană de Psihiatrie, subliniază modul în care DID implică „discontinuitate marcată a simțului de sine și a sentimentului de agenție, însoțită de modificări legate de afect, comportament , conștiință, memorie, percepție, cunoaștere și/sau funcționarea senzorio-motrică”, provocând „detresă sau tulburări semnificative” Coerența căutată pentru o identitate sănătoasă este compromisă DSM- diferențiază DID de „practicile culturale sau religioase larg acceptate”, din care tulpamanția ar putea fi considerată parte sau, în rândul copiilor, „tovarășii de joacă imaginari sau alte jocuri de fantezie”, activități despre care psihologii au arătat că se pot extinde în mod sănătos în adolescența și vârsta adultă Unele gazde pasionate și tulpa caută să contracareze presupunerile patologice prin normalizarea pluralității sau multiplicității identităților În primul rând prin intermediul mass-media online, susținătorii pluralității demonstrează modul în care găzduirea tulpa are un impact pozitiv asupra bunăstării lor - că nu sunt psihotici sau delirante Sistemele plurale nu sunt primele care contestă ipotezele culturale negative despre identitate și sănătatea mintală În , psihiatrul olandez Marius Romme, colegul său Sandra Escher și Patsy Hage, care, la fel ca alte mii de oameni, aude voci involuntar și au învățat să le facă față, au fondat Hearing Voices Network (HVN) Ca și în cazul simptomelor DID, vocile tind să apară dintr-o traumă HVN abordează vocile ca fiind reale și semnificative pentru ascultătorii vocii Rețeaua multinațională oferă strategii (p ) prin care ascultătorii de voce pot învăța să-și gestioneze experiențele prin intermediul unor grupuri de sprijin în persoană și prin intermediul media educaționale și interactive Susținătorii HVN folosesc presa scrisă, difuzată și online pentru a ajunge la alți ascultători de voce și pentru a colecta mărturii despre modul în care au făcut față fenomenului, dincolo de ceea ce ar putea oferi îngrijirea psihiatrică Similar comunităților online de tulpa, HVN are site-uri web de resurse și panouri de mesaje unde oamenii își pot împărtăși experiențele, obține informații și se pot conecta direct cu experienți care îi susțin Succesul HVN îi inspiră pe susținătorii pluralității De exemplu, până în , Jacob J Isler (cunoscut și ca Ford sau Jade online) a condus un canal YouTube, un blog de eseuri și un efort de cercetare care a contrastat crearea voluntară de tulpa cu patologiile mentale Isler a diferențiat simptomele involuntare ale DID și schizofreniei care afectează negativ funcționalitatea pacienților de alegerea deliberată de a crea și găzdui tulpa în care sistemele plurale duc vieți altfel normale, sănătoase și funcționale Cercetarea lui Isler a combinat intervievarea altor sisteme plurale și vorbirea ca expert -prin experiență, ca cineva care a examinat autoreflexiv și a vorbit pe propria lor pluralitate Ei au susținut că „în majoritatea cazurilor, prietenia și intimitatea emoțională care vin cu tovarășii tulpa insuflă îmbunătățiri în viața și sănătatea mintală ” În videoclipurile lor de pe YouTube, Isler și tulpa lor, Aury, un ponei antropomorf, au împărtășit Pagina din Pluralitatea prin imaginație experiențele lor personale pentru a exemplifica aceste efecte pozitive, ilustrând evenimente cu o tablă și markere colorate (numite videoclipuri „desenează-ți viața”) O narațiune video deosebit de puternică a lui Aury a povestit cum a intervenit și a susținut-o pe Isler în momente dificile din punct de vedere emoțional și, uneori, sinucigașe Împărtășirea unor astfel de experiențe personale în media online transmite puterea transformatoare a pluralității Povestirile personal transformatoare, inclusiv depășirea gândurilor suicidare, sunt consecvente printre cele treizeci și opt de sisteme plural pe care le-am intervievat Sistemele plurale descriu adesea tulpa ca fiind apropiate, susținătoare, încurajatoare și iubitoare, ca prietenii sau familia, într-un mod care este mai intim decât cunoașterea altor persoane Prezența tulpa este descrisă ca fiind liniștitoare și motivantă Douăzeci și trei de gazde ( %) notează că au creat tulpas pentru companie „Mi-au făcut să dispară singurătatea”, scrie Lyra Gazdele asociază de obicei o pozitivitate semnificativă cu atitudinile tulpa „Ea mă ajută să văd partea bună a tuturor”, spune Floh despre tulpa lui Corazon, care îi apare ca „un fel de zână de aur” Ea îl încurajează să câștige încredere în ceilalți oameni și să devină mai puțin timid: „Existența ei ne-a făcut „eu social” mai puternic ” Interacțiunea online cu sisteme plurale care au o idee similară îi ajută, de asemenea, să se relaționeze mai bine cu oamenii Numeroase gazde descriu rezolvarea problemelor personale cu tulpa, iar calitatea vieții lor se îmbunătățește ca urmare Mica explică modul în care anxietatea ei socială a fost atenuată prin compania tulpa ei Eli: „Sunt (p ) capabil să ies singură în public, să fac comisioane, să ies cu prietenii, o mulțime de lucruri de bază pe care nu le-aș putea face înainte pentru că anxietatea mea m-ar face să intru în panică și să rămân pentru mine Eli mă face să mă simt în siguranță și încrezător ” Tulpa Iris MacKenzie spune: „Ofer un umăr pe care să plângi, o ureche pentru a asculta, o voce pentru a râde și a vorbi și o inimă plină de compasiune și înțelegere ” Ea își exprimă recunoștința gazdei pentru că a creat-o: „mi-a dat LUMEA Nu aș exista fără gazda mea și fără mintea lui deschisă ” Despre tulpa-urile sale, Kayden afirmă: „Au fost un sentiment imens de confort pentru mine, deoarece în prezent mă confrunt cu depresia și anxietatea și mă ajută să cântăresc lucruri la care altfel nu m-aș gândi” Obținerea de noi perspective este de obicei raportată de sistemele pluraliste Contrail scrie că „viziunea sa asupra lumii” s-a îmbunătățit Tau îmi spune că tulpa lui Paige — deviată de la un personaj din serialul animat de televiziune Tron: Uprising — l-a făcut să fie mai atent la ceilalți oameni și la nevoile lor Vampirul scrie că tulpa lui Samuel, Raven și Ivy își pot vedea cele mai intime amintiri și îi pot asculta gândurile și, prin urmare, îl cunosc „mai bine decât poate oricine altcineva, uneori chiar și pe tine însuți” „Să ai pe cineva care te iubește necondiționat, să ai pe cineva care să te înțeleagă %, pentru că împărtășește literalmente același creier Nu aș vrea să ratez asta”, comentează Atraxia Adamant spune că tulpa „sunt în capul meu și știu totul despre mine” Simte că nu are de ales decât să-și îmbunătățească viața Pagina din Pluralitatea prin imaginație situație: „am creat o relație în care să mă pot investi pe deplin [în viață] fără nicio teamă sau îngrijorare” Mărturiile experiențiale susțin descoperirile lui Veissière și Isler, arătând modul în care auto-îmbunătățirea este raportată în mod constant în rândul sistemelor plurale Provocările cu care se confruntă cele mai multe gazde sunt îndoiala de sine, creșterea emoționalității și pur și simplu găsirea timpului pentru a menține și interacționa cu tulpa-urile lor Adesea, ei sunt stresați cu privire la deschiderea față de prieteni și familie cu privire la pluralitatea lor, având în vedere stigmele sociale asociate cu identitățile multiple Unele dintre gazde raportează că prietenii și familia le susțin atunci când „au venit” la ei la plural Alții, precum Isler, povestesc reacții negative Părinții lor i-au pus să solicite consultație psihiatrie, ceea ce în sine s-a dovedit a fi o experiență pozitivă, deoarece Isler a raportat că psihiatru a confirmat că funcționează sănătos ca un sistem plural Apariția recentă a advocacy pluralului online provoacă noțiunile de lungă durată ale psihiatriei și culturale despre identitățile multiple Am restrâns sfera acestui capitol pentru a prezenta modul în care comunitățile online anonime și pseudonime – și, prin urmare, mai deschis expresive – au facilitat condițiile creative, de colaborare pentru a experimenta un concept paranormal, tulpas Focalizarea interioară a practicilor de tulpamanție offline s-a dezvoltat prin partajarea online a experienței, ghiduri și discuții introspective Aceste comunități online (p ) sunt predominant mesaje și chat-uri bazate pe text și imagini Ele contrastează cu autoprezentarea exterioară, filtrată, a rețelelor sociale preambalate precum Facebook și Instagram În comunitățile online, utilizatorii au generat un limbaj comun despre experiențele lor, dând naștere la identitatea lor ca sisteme plurale Ei atestă că găzduiesc sănătos mai mult de o identitate în mintea și corpurile lor Din ce în ce mai mult, advocacy plural se deplasează dincolo de comunitățile online izolate către mass-media publică online, cum ar fi YouTube și bloguri Dincolo de concepții paranormale și ipoteze patologice, prin comunități online și advocacy, sistemele plurale se poziționează pentru a redefini identitatea umană Nu'X : ( ) Alexandra David-Néel, Magic and Mystery in Tibet (Escondido, CA: The Book Tree, ), publicată inițial ca Mystiques et magiciens du Thibet (Paris: Plon, ) ( ) Annie Besant și CW Leadbeater, Thought-Forms (Londra: Theosophical Publishing Society, ) Pagina din Pluralitatea prin imaginație ( ) Vezi, de exemplu, CG Jung, Flying Saucers: A Modern Myth of Things Seen in the Skies (New York: Signet Books, ) și colecția sa de eseuri Psychology and the Occult (London/New York: Routledge, ) Gânditorii majori ai conceptului jungian includ cercetătorul OZN Jacques Vallee, cercetătorii parapsihologici William G Roll, George și Iris Owen și Walter von Lucadou, precum și sociologul Eric Ouellet ( ) Pentru mai multe despre concepțiile despre tulpa, vezi Natasha L Mikles și Joseph P Laycock, „Tracking the Tulpa: Exploring the 'Tibetan' Origins of a Contemporary Paranormal Idea,” Nova Religio , nr ( ): - ( ) Shinyuu, „Tulpa Census ”, Tulpas subreddit, , https://www reddit com/r/Tulpas/wiki/census ( ) Tom Boehlstorff, Majoritatea în Second Life (Princeton, NJ: Princeton University Press, ) ( ) Despre canalizare, un studiu excepțional este Michael F Brown, The Channeling Zone: American Spirituality in an Anxious Age (Cambridge, MA: Harvard University Press, ) Despre autori, a se vedea Marjorie Taylor, Sara D Hodges și Adèle Kohányi, „The Illusion of Independent Agency: Do Adult Fiction Writers Experience Their Characters as Having Minds of Their Own?”, Imagination, Cognition and Personality , nr (iunie ): - ( ) Samuel Veissière, „Varieties of Tulpa Experiences: The Hypnotic Nature of Human Sociality, Personhood, and Interphenomenality”, în Hipnoza și meditația: către o știință integrativă a planurilor conștiente, ed Amir Raz și Michael Lifshitz (Oxford: Oxford University Press, ), - ( ) Jacob J Isler, „Tulpas and Mental Health: A Study of Non-Traumagenic Plural Experiences,” Research in Psychology and Behavioral Sciences , nr ( ): , doi: /rpbs- - - Isler și-a eliminat blogul Tumblr și canalul YouTube în momentul publicării Jade și Aury au lăsat în urmă un site web cu contribuțiile lor la comunitatea Tulpa, inclusiv un mesaj de adio în , http://fordaplot tulpaforce tk ( ) Shinyuu, „Tulpa Census ” ( ) „Glosar”, subreddit Tulpas, https://www reddit com/r/Tulpas/ ( ) „Ce este un Tulpa?”, Tulpa info, https://www tulpa info/what-is-a-tulpa/ ( ) Vezi firul despre Echipele de aprobare a ghidului, https://community tulpa info/ thread-gat-nominations- -edition Pagina din Pluralitatea prin imaginație ( ) A se vedea „Terminologii”, site-ul web tulpa io, https://tulpa io/terminologies, care sunt extrase din glosare de pe site-uri web precum /r/tulpas, Tulpa info, The Multiplex Quandary și din paginile web a sistemelor gazdă-tulpa specifice ( ) „Glosar”, subreddit Tulpas, https://www reddit com/r/Tulpas/ ( ) Vezi, de exemplu, firele Tulpas subreddit și Tulpa info în care sunt discutate peisaje mintale și tărâmurile minunilor ( ) Despre Minitel, a se vedea Tamara Chaplin, „Lesbians Online: Queer Identity and Community Formation on the French Minitel”, Journal of the History of Sexuality , nr ( ): - Despre dezvoltarea mai largă a comunităților online, a se vedea Jessica L Beyer, Expect Us: Online Communities and Politicai Mobilization (New York: Oxford University Press, ) Vezi, de asemenea, Boelhstorff, Majoritatea în Second Life ( ) Chaplin, „Lesbienele online” ( ) Au existat multe studii recente, finanțate din fonduri publice, privind comportamentul online intolerant și agresiv, care au ca scop educarea tinerilor, a familiilor acestora, a forțelor de ordine, a furnizorilor de servicii de sănătate și a profesorilor De asemenea, este de remarcat studiul bazat pe experiență al dezvoltatorului de jocuri indie Zoë Quinn, Crash Override: How Gamergate (Nearly) Destroyd My Life, and How We Can Win the Fight Against Online Hate (New York: Public Affairs, ), care stabilește o strategie de combatere hărțuirea online Printre angajamentele academice notabile pe această temă se numără savantul media Roberto Simanowski Data Love: The Seduction and Betrayal of Digital Technologies (New York: Columbia University Press, ), savantul în materie de confidențialitate Danielle Keats Citron'sHate Crimes in Cyberspace (Cambridge, MA) : Harvard University Press, ), Cyberbullying: From Theory to Intervention, editat de psihologii Trijntje Vollink, Francine Dehue și Conor Mc Guckin (Londra: Routledge, ) și criminologii Anastasia Powell și Nicola Henry's Sexual Violence in a Digital Age (Londra: Palgrave Macmillan, ) ( ) Howard Gardner și Katie Davis, The App Generation: How Today's Youth Navigate Identity, Intimacy, and Imagination in a Digital World (New Haven, CT: Yale University Press, ), , , - ( ) Ibid , ( ) Vezi, de exemplu, psihologul de dezvoltare Erik Erikson's Childhood and Society (New York: WW Norton, ) și Youth: Identity and Crisis (New York: WW Norton, ) ( ) A se vedea, de exemplu, Boelhstorff, Majoritatea în Second Life și Katherine Bessière, A Fleming Seay și Sara Kiesler, „The Ideal Elf: Identity Exploration in World of Warcraft”, Cyberpsychology & Behavior , nr ( ): - Pagina din Pluralitatea prin imaginație ( ) Patti M Valkenburg și Jochen Peter, „Comunicarea online printre adolescenți: un model integrat al atracției, oportunităților și riscurilor sale”, Journal of Adolescent Health ( ): - ( ) Katie Davis, „Tensions of Identity in a Networked Era: Young People's Perspectives on the Risks and Rewards of Online Self-Expression,” New Media & Society , nr ( ): ( ) A se vedea „Istoria tulpae”, panoul de mesaje Tulpa info, iulie , în continuare, https://community tulpa info/thread-history-of-tulpae și Albatross, „Tulpa Timeline of Events ,” http://i imgur com/PpzHrxj png ( ) Cole Stryker, „Introduction”, în Epic Win for Anonymous: How chan's Army Conquered the Web (New York: Overlook Press, ), ediție Kindle ( ) Vezi Gabriella Coleman, Hacker, Hoaxer, Whistleblower, Spy: The Many Faces of Anonymous (Londra/Brooklyn: Verso, ); și Beyer, Așteaptă-ne ( ) Stryker, „Introducere”, Epic Win pentru Anonymous ( ) Beyer, Așteaptă-ne, ( ) Pentru poveste, consultați „Tulpa”, site-ul web Creepypasta Wiki, http:// creepypasta wikia com/wiki/Tulpa ( ) David-Néel, Magie și mister în Tibet, - ( ) Consultați ghidurile de creație de la irlandeză, „How to Tulpa/Tulpae”, site-ul web Tulpa info, https://www tulpa info/archive/irish-creation-guide și „FAQ Man's Guide on How to Creați un Tulpa”, site-ul web Tulpa info, https://www tulpa info/archive/faqman-creation-guide ( ) Vezi Veissière, „Varieties of Tulpa Experiences”, ; Albatros, „Tulpa Timeline of Events”; și „Istoria Tulpamanciei”, site-ul web tulpa io, https://tulpa io/history-of-tulpas ( ) Despre construcția identităților multiple în spațiile online, vezi Sherry Turkle, Life on the Screen (London: Weidenfeld and Nicolson, ), - , - ( ) Asociația Americană de Psihiatrie, Manual de diagnostic și statistică al tulburărilor mintale: DSM- (Washington, DC: American Psychiatric Publishing, ), - Despre tovarășii imaginari, a se vedea Inge Seiffge-Krenke, „Însoțitorii imaginari în adolescență: semnul unei dezvoltări deficitare sau pozitive?” Journal of Adolescence ( ): - și Marjorie Taylor, Imaginary Companions and the Children Who Create Them (Londra: Oxford University Press, ) Pagina din Pluralitatea prin imaginație ( ) A se vedea, de exemplu, Thomas Styron, Lauren Utter și Larry Davidson, „The Hearing Voices Network: Initial Lessons and Future Directions for Mental Health Professionals and Systems of Care”, Psychiatrie Quarterly , nr ( ): - , care notează mai multe studii asociate; TM Luhrmann, „Living with Voices”, The American Scholar (vara ), https://theamericanscholar org/living-with-voices; și site-urile web ale rețelei Hearing Voices, inclusiv http://www hearingvoicesusa org, https://www hearing-voices org și http://www intervoiceonline org ( ) Isler, „Tulpas și sănătatea mintală” și „Ford și Aury” și canalul YouTube, acum offline ( ) Corespondență personală cu Isler, aprilie ( ) Isler, „Life of a Tulpa”, a fost publicat inițial pe canalul YouTube Ford și Aury, ianuarie , dar acum este offline ( ) Isler, „I Saw a Psychiatrist for My Tulpas”, canalul YouTube Ford și Aury, publicat inițial pe ianuarie , dar acum offline Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazii Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazii Rafael Antunes Almeida DOLIO /oso/ ООН Rezumat și cuvinte cheie Acest capitol prezintă o etnografie a unei comunități ufologice braziliene care se concentrează pe rolul media digitală în constituirea acesteia Autorul oferă o critică a capacității euristice a noțiunii de „credință” de a interpreta socialitățile formate în jurul motivelor extraterestre și propune trecerea de la discuția referitoare la „secretul credinței” la ceea ce a fost numit „pragmatica secretului” Bazându-se pe ideea de „pragmatică a secretului” și pe analiza rețelelor științifice a lui Bruno Latour, autorul discută trei procese: reducerea, multiplicarea și diferențierea Atunci când sunt combinate, ele constituie ufologie prin translatarea ordinii supranaturalului în tărâmul cel „ultra-natural” Cuvinte cheie: secret, OZN, ufologie, antropologia științei, credință, media digitală Introducere Științele sociale au fost rezistente la studiul colectivelor formate prin relația cu obiectele zburătoare neidentificate (OZN-uri) și extraterestre (ET-uri) deoarece, așa cum susține Pierre Lagrange, pretențiile acestor grupuri au fost foarte frecvent reduse la un „fenomen psihologic” ignorate de rațiune” , iar acest lucru a justificat refuzul de a-i trata ca mai mult decât o comunitate de credincioși În conformitate cu Lagrange, acest capitol își propune să contribuie la discuția despre colectivele OZN prin respingerea folosirii conceptului de credință ca cadru analitic în Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia în favoarea unei abordări etnografice și să se ocupe de procesul lor de construcție, fie că este vorba de platforme digitale sau „departe de tastatură ” În prima secțiune, voi prezenta o schiță a criticii antropologice a capacității euristice a conceptului de „credință” de a interpreta nu numai colectivele OZN, ci și orice fel de experiență umană A doua secțiune explorează trei procese de construire a ufologiei care, atunci când sunt combinate, traduc ordinea supranaturalului în domeniul „ultra-naturalului” – adică descrie modul în care ufologia transformă „presupusele credințe” în date legate de ET O realitate „ultra-naturală” animată de ființe cu care ufologii întrețin diverse relații de feluri diferite Secțiunea finală sugerează că tehnologiile digitale și publicațiile de presă fac mai mult decât să reprezinte poziții anterioare ale colectivului OZN: ele sunt constitutive ale ufologiei și contribuie la ceea ce eu numesc o „pragmatică a secretului” Acest concept își propune să surprindă procesul prin care ufologia se reproduce prin eliberarea constantă de informații secrete, cum ar fi documente desecretizate, interviuri cu personalul militar (p ) care ar fi participat la mușamalizările OZN-urilor și mărturii de la indivizi care au primit mesaje de la ET Numind acest proces o „pragmatică a secretului”, intenționez să trec accentul pe credință la o abordare etnografică care urmează constituția ufologiei Dacă alți cercetători au produs lucrări care urmăreau să dezvăluie „secretul ufologiei” – adică credința – ideea mea este să tratez secretul ca materialul care circulă în interiorul ufologiei printr-o formă foarte specifică: revelațiile sale indică întotdeauna un întreg set de noi secrete Noțiunea de „pragmatică a secretului” diferă de ceea ce Paul Johnson, inspirând din Simmel, numește „secretism” – adică „invocarea activă a secretului ca sursă a identității de grup” „Pragmatica secretului”, pe de altă parte parte, se referă la procesul continuu de dezvăluire a secretelor care nu erau încă deținute de grup Această mișcare este consubstanțială pledoariei pentru dezvăluirea mai multor informații, sau secrete Acest capitol se bazează pe patru ani de cercetare de teren în rândul colectivităților OZN/ET, care i-au urmărit pe ufologi în conferințele lor, grupurile și întâlnirile programate și studiază presa și platformele digitale ale OZN-ului Equipe (echipa OZN) ca loc fundamental pentru constituţia ufologiei braziliene Secretul credinței Antropologul francez Jean Pouillon discută despre credință ca un cadru de analiză Într-un scurt eseu intitulat „Observații asupra verbului „A crede” ”, el examinează cu atenție utilizările verbului și, făcând acest lucru, subliniază o relație paradoxală între îndoiala și convingerea conținută în cuvânt: „a crede este a formula o condamnare; este, de asemenea, pentru a adăuga o nuanță convingerii: „Cred” [je crois] înseamnă adesea „Nu sunt sigur” Această ambiguitate implică latura subiectivă a credinței [croyance] ” Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia Pe lângă ambivalența conținută în această utilizare, Pouillon comentează că există o legătură între susținerea distincției dintre tărâmurile natural și supranatural și, pe de altă parte, stabilirea diferenței dintre domeniul credinței și domeniul cunoașterii Potrivit acestuia, odată ce europenii americani operează în cadrul noțiunii de drept natural, ei trebuie să facă apel la noțiunea de credință pentru a contempla tot ceea ce se încadrează în afara acestor legi De aceea, Pouillon întreabă dacă este posibil să găsim echivalente cu noțiunea de credință în alte contexte și răspunde că conceptul este singular la Occident În pasajul următor, Pouillon anticipează clar reflecțiile lui Bruno Latour asupra subiectului, când recunoaște în noțiunea de credință „nu o stare de spirit, ci un rezultat al relațiilor dintre popoare ” Pouillon (p ) comentează că „[i] Nu atât credinciosul, aș spune, care își afirmă credința ca atare, ci mai degrabă necredinciosul care reduce la simpla credință ceea ce, pentru credincios, seamănă mai mult cu cunoașterea ” Sau „necredinciosul este cel care crede că credinciosul crede ” Această ultimă mișcare este o schimbare centrală pentru discuția antropologică asupra noțiunii de credință, deoarece indică o înțelegere a credinței ca relație Filosoful și antropologul științei și tehnologiei Bruno Latour își formulează discuția pe această temă urmând o cale asemănătoare cu cea folosită de Pouillon Pentru el problema credinței nu este epistemologică, ci sociologică Pentru el, credința se transformă într-o modalitate de relație, așa cum a anunțat într-unul dintre eseurile sale, „Despre cultul modern al zeilor factiști” Asemănările dintre formulările lui Latour și Pouillon sunt vizibile și în alte lucrări În lucrarea „Quand les anges deviennent de bien mauvais messagers” , Latour comentează că „noțiunea de credință exprimă doar modul în care oamenii de știință, în interiorul rețelei lor, gândesc „exterior” rețelei lor, aceasta va fi explicația Pentru a spune într-un mod polemic, doar oamenii de știință cred că ceilalți cred în orice, așa cum cred ei în știință Pentru a spune în mod tehnic, credința este o noțiune asimetrică ” Dacă ne abatem de la acest ultim citat, am putea concluziona că utilizarea noțiunii de credință nu poate suporta dacă nu vine cu un fel de nevoie de explicație Adică, după desemnarea celorlalți drept credincioși, ar fi necesar să se substituie pretențiile lor cu un fel de mecanică a explicației După cum spune Latour, credința este de obicei explicată făcând apel la „dimensiunea simbolică, la forțele sociale, la combinația de semne, la economie ” Într-un articol din care comentează lucrările lui Elizabeth Cláverie, Latour reflectă asupra posibilelor rezultate ale cercetării bazate pe noțiunea de credință: Suntem atât de obișnuiți cu acest reflex profesional, încât, atunci când trebuie să studiem un pelerinaj în care Fecioara Maria apare la prânz în fiecare duminică, nimeni din mintea sa de cărturar corect nu ar lua pe Fecioara însăși drept motiv pentru care atât de mulți oameni se adună acolo în fiecare duminică Duminică de zeci de ani, în Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia în ciuda faptului că acest lucru este spus în mod explicit de mii de credincioși Dacă ei mărturisesc că „Fecioara mi-a schimbat viața”, ei sunt înșelați și ar trebui fie remediați – în maniera militantă a secolelor trecute – fie studiati cu interes – în conformitate cu respectul ipocrit al atâtor oameni de știință socială – ca un caz mai flagrant de manipulare de către forţe necunoscute actorilor Conform acestui pasaj, atunci când analiștii convertesc afirmațiile interlocutorilor din domeniu despre apariția unei zeități în interpretări (p ) care le reduc la concepte foarte comune în științele sociale, ajungem prin a lua drept convingeri pretențiile altora — adică „o imitație a cunoașterii fără temei ” Comentând același subiect, Adam Miller critică utilizarea noțiunii de credință pentru a gândi la religie În cuvintele sale, „Credința nu este o idee religioasă Credința este o explicație temporară impusă religiei de cei care nu pot vedea obiectele prea imanente care o animă ” Discuția lui Márcio Goldman cu privire la problema credinței pune o serie de întrebări care ne pot ajuta : atunci când ne confruntăm cu OZN-uri, cu imaginile Fecioarei Maria sau cu fantome în discursurile și practicile interlocutorilor noștri, este cazul să acceptăm versiunea lor de fenomenele fără nici un fel de întrebare? Dacă noțiunea de credință s-a dovedit a fi asimetrică, ar trebui să ne subscriem la experiența în domeniu fără a pune la îndoială realitatea entităților care ni se prezintă? Autorul menționat, în timp ce comentează celebra afirmație a lui Evans-Pritchard cu privire la existența vrăjitoarelor, deschide următoarea cale: Cu alte cuvinte, nu este vorba de existență sau inexistență, ci de a considera că în antropologie ne ocupăm de relații, nu de substanțe sau chiar de acțiuni În consecință, ar trebui să ne îndreptăm problema cum să includem vrăjitoarele (sau orice ar fi el) în setul de relații pe care le descriem și le analizăm OZN-ul Equipe În această secțiune descriu un colectiv de ufologi care este constituit din seturi de relații cu OZN-uri, indicând trei procese de constituire OZN-ul brazilian Equipe este unul dintre cei mai rezistenți producători de conținut ufologic de acest gen Spre deosebire de publicațiile similare, care au pierit, din a publicat continuu lucrări ale ufologilor și alți cercetători care lucrează în domenii învecinate ale așa-numitelor paraștiințe Revista lunară a grupului, care este distribuită în toată țara și este vândută în majoritatea chioșcurilor de ziare, conține analize ale observărilor, discuții despre presupuse operațiuni militare de mușamalizare, recenzii de cărți și interviuri cu specialiști din domeniul ufologiei Editorul-șef și producătorul Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia revista, Ademar Gevaerd, fost student la chimie si pasionat de fenomene inca de la inceputurile sale, este persoana responsabila pentru continuitatea publicatiei de-a lungul anilor Cu puține resurse, fără finanțare publică și cu o echipă operațională redusă, contactează posibili contribuitori, traduce articole internaționale, se ocupă de corespondență și este implicat activ (p ) în rutele complexe ale activiștilor care presează statul brazilian să declasifice presupuse fotografii și rapoarte OZN produse de armată La momentul lucrării mele de teren printre ufologii brazilieni, el a fost ajutat de prietenul său de lungă durată și ufolog, Marco Antônio Petit, care a acționat ca co-editor al publicației, și de alte câteva persoane, precum Toni Inajar Kurowski, analist de imagine; Rafael Amorim, editor de imagini; Renato Azevedo, editor site; şi un mare comitet editorial Pe lângă continuitatea publicației tipărite și a versiunii online a acesteia, Equipe OZN a inspirat un colectiv de cercetători care au influențat domeniul ufologiei prin organizarea de ample conferințe și simpozioane În parteneriat cu grupuri locale de OZN, conferințele atrag oameni din toată țara Aceste conferințe au de obicei nume care indică profilul vorbitorilor, care de obicei sunt fie legate de un tip de ufologie spirituală/mistică, fie de un tip de ufologie științifică Aceste două categorii se referă la abordări diferite ale fenomenelor OZN/ET, care astăzi se mențin doar în discurs Ufologia mistică se referă, de obicei, la contacte spirituale cu extratereștri, în timp ce ufologia științifică caută dovezi concrete ale observării OZN-urilor sau răpirilor umane Gevaerd își câștigă existența prin publicație și prin organizarea acestor simpozioane, iar acum sunt organizate mai des decât în ultimii ani Fiind principalul producător de conținut OZN și principalul organizator al simpozioanelor legate de OZN, Equipe UFO este cel mai puternic colectiv OZN din țară Acționează ca ceea ce Michel Callon numește „un punct de trecere obligatoriu” – adică echipa OZN și-a înrolat atât de mulți aliați și a stabilit legături atât de puternice în întreaga rețea de ufologie, încât grupul figurează acum ca cel preeminent din țară Acest lucru poate fi măsurat prin prezența lor în emisiunile TV, în care acționează ca comentatori, și în documentare, cum ar fi Círculos, un documentar TV lansat de History Channel Brazilia, și, de asemenea, prin influența lor asupra discursului asupra majorității investigatorilor și a OZN-urilor Grupuri OZN în Brazilia Pe lângă revista tipărită, simpozioane și prezența grupului în mass-media, echipa menține o listă de corespondență online din După trimiterea unui mesaj către moderatori, participanții au acces la știri referitoare la evenimentele organizate de echipă și poate începe și discuții Majoritatea mesajelor constau în știri legate de OZN sau conțin informații științifice legate de astronomie sau astrofizică Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia Am început să particip la listserv în După cum se obișnuiește în munca de etnografie, am luat notițe, am făcut copii de siguranță ale discuțiilor și, în cele din urmă, am postat observații sau am cerut informații despre cazuri sau situații de care eram interesat Listserv-ul a fost un site de bază pentru efectuarea cercetărilor mele (p ), deoarece ufologii își afirmă adesea pozițiile neoficiale pe site În plus, argumentele dintre membrii listservului sau criticii din alte grupuri au oferit indicii despre conflictele din interiorul colectivului În timpul muncii mele de teren, unul dintre momentele mai active din listă a avut loc atunci când echipa OZN a eliberat documente proaspăt desecretizate de la Ministerul Apărării prin Legea Accesului la Informații, publicată în Membrii echipei au informat membrii listservului despre mijloacele tehnice de obținere dorite documente din partea armatei Listservul are acum peste de membri, dar cei mai mulți dintre ei nu sunt ufologi profesioniști și doar o mică parte participă efectiv, trimițând sau răspunzând la mesaje Mai mult, majoritatea cazurilor raportate pe listserv provin de la membri ai echipei OZN sau persoane cu legături strânse cu grupul, care primesc adesea mesaje încurajatoare de laudă pentru munca lor Pe lângă listserv, există și alte spații pe internet unde se găsesc ufologi Echipa OZN menține un grup pe Facebook, unde membrii interacționează Și alte câteva pagini au fost create de ufologi care au legătură într-un fel cu echipa OZN; de exemplu, una dintre cele mai mari pagini de fani de pe Facebook, „Ancient Aliens”, are acum peste de membri Gevaerd își folosește pagina personală de pe rețelele de socializare pentru a anunța conferințe și publicații noi și, deseori, pentru a comunica cu așa-zișii sceptici, indivizi care adesea lansează atacuri la ufologie sau care produc analize alternative asupra cazurilor de OZN considerate ca având dovezi solide ale participării ET În timpul etnografiei, utilizarea mediilor digitale și prezența grupurilor OZN în mediile digitale s-au dovedit a fi parte a unui ansamblu de site-uri în care discursurile și practicile OZN-uri se produc și se reproduc Modul în care se practică ufologia online extinde posibilitatea de schimb de informații, circulația materialelor și chiar puterea echipei OZN, însă subiectele discutate de comunitate nu s-au schimbat semnificativ Cele mai frecvente subiecte continuă să fie mușamalizările, teoriile „extratereștrilor antici”, diferitele rase de ET, fotografiile și videoclipurile cu farfurii zburătoare, chiar dacă numărul publicațiilor legate de aceste subiecte a crescut odată cu utilizarea mijloacelor digitale Au apărut noi modalități de a interacționa în comunitățile web, cum ar fi conferințele video cu mai mulți utilizatori, care sunt programate și promovate de Gevaerd Dar aceleași subiecte sunt încă discutate în aceste „sesiuni de Hangout Google” Totuși, am avut impresia că, datorită prezenței crescute online, s-a înregistrat o reducere a activității grupurilor locale OZN și a Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia numărul de buletine informative tipărite, care au fost o formă cheie de comunicare între grupurile ufologice în anii , și (p ) Comentariile mele pe tema mediilor digitale trebuie privite ca situate etnografic Cu alte cuvinte, continuitatea subiectelor care îi interesează pe ufologi nu poate fi generalizată la toate contextele în care se produce ufologia În ceea ce privește strategiile folosite pentru a face față presupuselor fenomene și a metodelor, au existat asemănări între media digitală și platformele de presă Comparând primele volume ale revistei din care a fost creată Revista UFO — Ovni Documento (primul număr a apărut în ) — cu articolele publicate pe internet, am găsit puține diferențe de stil În , unul dintre primele cazuri prezentate în revistă a fost „Cazul Barra da Tijuca” Iar în , pe pagina de Facebook Revista OZN, au existat o abundență de cazuri similare, analizând cel mai mic detaliu al poveștilor Ufologia este un ansamblu de relații în care „cazul” are o centralitate deosebită nu numai pentru ocuparea anchetatorilor săi cu material reînnoit, ci și pentru că abundența de cazuri acționează ca un bloc masiv care dă impresia unei prezențe în masă a ET-urilor În ciuda asemănării conținutului dintre revista tipărită și media digitală, atunci când echipa OZN a apelat la internet, au fost publicate două articole care avertizează cititorii despre posibile informații înșelătoare Într-una dintre ele, Gevaerd a observat că, în ciuda proliferării site-urilor web dedicate fenomenelor OZN, există o mulțime de materiale nesigure pe internet, justificând astfel publicarea continuă a revistei tipărite Într-un alt articol , Gevaerd a remarcat că internetul a crescut foarte mult numărul persoanelor care pretind că sunt ufologi, dar a căror singură sarcină presupunea publicarea conținutului ufologic pe un site web Desigur, chiar dacă stilul de cercetare și accentul pe „cazuri” nu s-au schimbat semnificativ, trecerea la scenarii digitale a modificat ufologia Comunitățile bazate pe internet au extins accesul la conținutul revistei OZN și cu siguranță au ajutat la propagarea acestuia Voi detalia în continuare câteva dintre procesele întreprinse de acești ufologi pentru a se perpetua, care apar și în media digitală Comentariile mele se vor baza nu pe vreo tendință a analizei discursului, ci pe ceea ce eu numesc „linii de propagare” Pe baza reflecțiilor lui Bruno Latour ( ) despre „reduceri”, este nevoie de multă muncă pentru a stabili așa-numita identitate a oricărui colectiv În cuvintele lui Latour: Dacă există identități între actanți, aceasta se datorează faptului că aceștia au fost construiți cu costuri mari Dacă există echivalențe, asta se datorează faptului că au fost construite din bucăți și bucăți cu multă trudă și sudoare și pentru că sunt menținute cu forța Dacă există schimburi, acestea sunt întotdeauna inegale și costă o avere atât de înființat, cât și de întreținut Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazii (p ) OZN-urile și liniile de propagare Una dintre contribuțiile majore ale lucrării lui Debbora Battaglia la studiul colectivelor OZN/ET este observația ei că mișcările religioase OZN/ET devin vizibile – adică se constituie ca colective – pentru că OZN-urile sunt „parțial ascunse ” nu se vede în totalitate că declanșează liniile de propagare ale ufologiei, cum ar fi site-uri web dedicate subiectului, investigații de teren, analize de caz, teorii despre originile umanității, clasificări ale raselor ET și speculații despre intențiile ET-urilor Acest lucru ne conduce să inversăm una dintre ipotezele fundamentale ale multor studii – în special cele care își bazează analiza pe noțiunea de credință – subliniind faptul că OZN-urile nu sunt construcții, ci ar trebui de fapt studiate ca constructori ai anumitor socialități Dacă urmărim reflecțiile lui Michael Serres ( ), OZN-urile par să aibă atributele pe care le acordă obiectelor-guasi: „Acest obiect-guasi, când este trecut, face colectivul; dacă se oprește, îl face pe individ Dacă el este descoperit, el este „it” [mort] ” Aceasta înseamnă că OZN-urile produc ufologi, dar, în același timp, OZN-urile sunt produse de ufologi În discuția următoare am aplicat cadrul lui Latour pentru a analiza procesul de producere a ufologiei i/UU' g· Alise L-am intervievat pe Gevaerd în februarie , după ce l-am întâlnit de mai multe ori la conferințe și simpozioane mai mici Gevaerd este purtătorul de cuvânt al ufologiei în Brazii, dar acest titlu nu a fost obținut fără un efort mare El folosește mai multe strategii pentru a-și menține poziția Primul este de a vorbi despre partenerii săi în termeni de „comunitate”, un termen care are un sens mai puțin descriptiv și mai mult normativ În timpul interviului, el a spus: „Deci, dacă merg la o discuție așa cum am făcut săptămâna trecută în timpul petrecerii din campus: cred că nu există Gevaerd; există ufologia braziliană ” Când Gevaerd vorbește ca un reprezentant al ufologiei braziliene, el nu subjugă opiniile partenerilor săi propriei sale perspective El poate acționa ca purtător de cuvânt doar pentru că contribuie la multiplicitatea perspectivelor din interiorul ufologiei În al doilea rând, pentru a extinde rețelele ufologice, a decis să prezinte echipa OZN ca un fel de cale de mijloc între ufologia științifică și mistică sau spiritualistă Prin estomparea frontierelor, conferințele organizate de grupul său sunt capabile să primească oameni cu puncte de vedere diferite și, în consecință, să extindă raza de acțiune a echipei OZN (p ) În al treilea rând, revista, site-ul web și listele de corespondență online sunt rezultatul muncii în colaborare Traducătorii pentru engleză și alte limbi sunt adesea recrutați dintre cei interesați de subiect Revista Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazii articolele sunt produse de colaboratori de lungă durată, iar analizele în domeniu sunt realizate de asociați T s Operație:' Voi califica „operațiuni de reducere” pretenția de echivalență între o multitudine de manifestări care se numesc fantastic și experiențele cu OZN-uri și ET-uri Operațiunile de reducere, deși fără acest nume, au fost menționate în etnografiile lui Daniel Picaro și José Ferreira Neto Potrivit lui Picaro, ufologia „studiază în prezent modul în care farfuriile zburătoare pot fi oculte în raportul celor care cred că au văzut un miracol, sau apariția unei entități cunoscute în folclorul și cultura populară a unor localnici” Neto observă că ufologie nu este considerată o religie, ci o disciplină științifică care, deși este dedicată studiului fenomenelor OZN, se confruntă cu fapte legate de religii - paranormalitatea în general, cum ar fi premonițiile, proiecțiile astrale și comunicarea medie - care nu sunt privite ca lucruri legate de lumea supranaturală, dar atingând ordinea naturală a universului Prin utilizarea operațiilor de reducere, ufologii sunt inserați în ceea ce Susan Lepselter ( ), în timp ce comentează noțiunea lui Todorov de fantastic, descrie ca un mod de ezitare: „Dar fantasticul, spune Todorov, nu se rezolvă niciodată într-un fel sau altul Este natural sau supranatural? Fantasticul „ocupă durata acestei incertitudini” „ Aceasta înseamnă că operațiunile de reducere acționează în acest gradient de îndoială asupra faptului dacă ceea ce a fost văzut face parte din peisajul terestru sau dacă locuiește în domeniile morților, sau alt fel de ființe cu definiții vagi Operațiile de reducere, așa cum sunt efectuate de ufologi, funcționează prin noțiunea de neînțelegere De exemplu, Pícaro ( ) sugerează că ufologii au interpretat raportul copiilor din Fátima, Portugalia, care pretindeau că au văzut-o pe Fecioara Maria în , nu ca un miracol, ci ca un incident ET confundat cu un fenomen religios Trebuie să subliniez că operațiunile de reducere nu urmăresc să pună sub semnul întrebării realitatea raportului dat de martori Ufologii sunt siguri că copiii au văzut ceva și nu pretind că au experimentat iluzii religioase sau orice formă de conștiință temporară alterată (p ) Acest pasaj exemplifică perfect atitudinea lor față de aceste rapoarte: „Așa-numitele locuri bântuite, despre care obișnuiam să auzim în reportaje fantastice când eram copii, nu sunt altceva decât locuri cu activitate mare OZN De fapt, au fost întâlniri apropiate cu diferite tipuri care erau considerate supranaturale, prin absența cunoașterii la acea vreme ” Operațiile de reducere acționează prin procese care transformă rapoarte magice sau fantastice în cazuri ufologice care pot fi acum analizate de ufologi Citatul Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia pasajul nu numai că folosește imaginea neînțelegerii, ci și deplasează experiența în tărâmul ultranaturalului Pentru a înțelege ce vreau să spun prin „domeniu ultranatural”, spre deosebire de noțiunea de supranatural întâlnită adesea printre alte grupuri formate în relație cu ceea ce nu este total vizibil, este important să ne amintim că această noțiune depinde în mare măsură de ceea ce Jayme Aranha numită „a cosmologică! model bazat pe analogie și evoluție ” Adică, aceste ființe și mașinile lor sunt văzute ca aparținând domeniului natural ultra-evoluat Totuși, ceea ce eu consider un domeniu ultra-natural nu este un mod de a descrie cosmologiile ufologilor; adică aici sarcina mea este să nu creez un instrument conceptual care să-mi permită să interpretez modul în care ei percep ET-urile și mașinile lor Noțiunea de „domeniu ultra-natural” trebuie privită în principal ca un artefact, un dispozitiv și o modalitate de relație care, deși reducând gradientul magic al lumii la acțiunea ET-urilor, asigură multiplicarea cazurilor OZN și contribuie la perpetuarea reţelelor ufologice Consider operațiunile de reducere ca un fel de tehnică dezvoltată de ufologi pentru a se perpetua și, prin aceeași mișcare, pentru a popula lumea cu extratereștri În , echipa OZN a început să publice o serie de articole în care obiectivul era să-și diferențieze munca de religiile bazate pe OZN-uri și persoanele de contact care prezentau ceea ce ei au perceput drept discursuri suspecte Aceste articole au fost difuzate pe multe pagini și au susținut că, deoarece domeniul nu necesită un certificat profesional pentru a admite cercetători, oricine ar putea pretinde că este ufolog și să folosească acest titlu în scopuri diferite decât studierea ET În , echipa OZN a adoptat o abordare diferită: a dezvoltat o campanie de denunțare a abuzurilor „sectelor ufologice” Aceasta a fost ca răspuns la sinuciderea a treizeci și nouă de membri ai cultului Heaven's Gate din California Editorialul a caracterizat practicile „aceste secte drept ritualuri exotice și ridicole” și îi acuza pe membrii lor că cred în „absurditatea inimaginabilă” (p ) Această campanie împotriva „sectelor” ufologice a continuat în numerele următoare ale revistei, iar accentul sa schimbat de la grupurile internaționale la cele care se dezvoltau în Brazilia Acum, ținta a fost „Proiectul Portai”, o comunitate ufologică din orașul Corguinhos, în statul Mato Grosso do Sul Urandir, liderul său, a fost descris ca cineva care și-a însușit poveștile unei persoane de contact numită Lúcio Revista a sugerat că presupusele lumini ET care au fost arătate vizitatorilor nu erau decât raze laser manipulate de Urandir și semenii săi Ceea ce este curios în această cruciada împotriva acestei „secte” ufologice este că ufologii nu numai că au acuzat grupul de producere de fenomene false, ci au folosit și o modalitate de interpretare similară cu cea folosită de scepticii ufologici Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazii Marco Antonio Petit, unul dintre cei mai proeminenți ufologi asociați cu echipa OZN, a scris că răspândirea acestor secte s-a datorat retragerii religiilor tradiționale, care „nu pot filtra golul lăsat de materialismul lumii contemporane” El a continuat: „Ei pur și simplu caută o nouă credință, ceva care să-și închidă golul sufletului, nevoiași de ceva care ar putea da un nou sens vieții lor ” Potrivit lui Petit, sectele nu ar trebui să fie considerate nimic altceva decât un banal răspuns la versiunea sa a procesului de secularizare, caracterizat de un gol lăsat după ceea ce el înțelege ca o retragere a religiilor tradiționale Sectele, deci, sunt acum cercetate de un fel de sociologica! explicație, foarte asemănătoare cu argumentele folosite de detractorii sectelor în dezbaterea publică care a avut loc în Franța între anii și Ufologie și media digitală În explorarea mea a diferitelor percepții ale unui anumit grup de ufologi, am comentat că metodele sale nu s-au schimbat substanțial odată cu apariția platformelor digitale Desigur, asta nu înseamnă că ufologia a rămas aceeași de-a lungul anilor Argumentul meu este că, deși stilul pare să continue foarte aproape de ceea ce am găsit în revista tipărită, fără o schimbare substanțială în ceea ce privește modelul cazurilor sau actorii care participă la evenimente, trecerea la media digitală a contribuit la propagarea numărului de cazuri raportate și diseminarea domeniului Acest lucru se remarcă în viteza cu care se răspândesc știrile asociate subiectului, în creșterea numărului de cazuri raportate și în cantitatea de răpiți care apar în teren La propagarea ufologiei, trebuie luată în considerare participarea a ceea ce am numit „pragmatica secretului” (adică, o anumită formă de „secreție” a secretului ) Adică, fragmentele mici de informații, rapoartele parțiale (p ) pagini care lipsesc adesea, fotografiile neclare și toate tipurile de date corupte și incomplete par să alimenteze acest câmp Iar media digitală, fără îndoială, accelerează acest proces de circulație Nu'X : ( ) Pierre Lagrange, „Ênguetes sur les soucoupes voulantes: La construction d'un fait aux États-Unis ( ), et en France ( - ),” Terrain·, anthropologie et sciences humaines ( ): ( ) Expresia „away from keyboard” provine din documentarul TFB AFK: The Pirate Bay Away from Keyboard ( ), regizat de Simon Klose, și se referă la interacțiuni care nu au loc online ( ) Încerc să transmit, folosind „ultra-natural”, presupunerea că OZN-urile nu fac parte dintr-o realitate supranaturală – adică guvernată de legi diferite Termenul Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia își propune să exprime ideea că OZN-urile și ET-urile ca obiecte/ființe care sunt supuse acelorași legi care guvernează viața pământenilor ( ) Rafael Antunes Almeida, Objetos Intangíveis: Ufologia, Ciência e Segredo, Ph D disertație, Universidade de Brasília, ( ) Paul C Johnson, „Secretism and the Apotheosis of Duvalier”, Journal of the American Academy of Religion , nr ( ): ( ) Jean Pouillon, „Observații asupra verbului „A crede”,” HAU: Journal of Ethnographical Theory , nr ( ): - ( ) Ibid , ( ) Bruno Latour, On the Modern Cult of the Factish Gods (Durham, NC: Duke University Press, ), ( ) Pouillon, „Observații despre verbul „A crede”,” ( ) Ibid , ( ) Bruno Latour, „Quand les anges deviennent de bien mauvais messagers,” Terrain: anthropologie et sciences humaines ( ), https://journals openedition org/terrain/ ( ) Ibid ( ) Ibid ( ) Bruno Latour, „Să nu iei numele Domnului în zadar — Fiind un fel de predică despre ezitările vorbirii religioase”, Anthropology and Aesthetics , nr ( ): - ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Adam Miller, Speculative Grace: Bruno Latour and Object-Oriented Theology (New York: Fordham University Press, ) ( ) Ibid , ( ) Márcio Goldman, „On the existence of witchs: or how anthropology works”, R@U: Revista de Antropologia da UFSCAR , nr ( ): - ( ) Ibid , ( ) Pentru o descriere mai lungă a echipei OZN, vezi Almeida, Obiecte intangibile Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia ( ) Pentru o listă detaliată a membrilor comitetului editorial, consultați http://www ufo com br/institucional/expediente ( ) Michel Callon, „Some Elements of a Sociology of Translation: Domestication of Scallops and the Fishermen of the St Brieuc Bay”, Sociological Review , nr ( ): - ( ) Fernando Cleto Nunes Pereira, „Adevărul despre Barra da Tijuca ( de ani mai târziu),” OVNI Documento, octombrie ( ) Ademar Gevaerd, Revista OZN nr (martie ): ( ) Ibid , ( ) Bruno Latour, Pasteurizarea Franței (Cambridge, MA și Londra: Harvard University Press, ) ( ) Ibid , ( ) Debbora Battaglia, „„Pentru cei care nu se tem de viitor”: Clonalitatea Raëliană în sfera publică”, în ET Culture: Anthropology in Outerspaces, ed Debbora Battaglia (Durham, NC și Londra: Duke University Press, ), ( ) Michel Serres, The Parasite (Baltimore și Londra: Johns Hopkins University Press, ), ( ) Daniel Pícaro, Extraterrestres: Ciência e Pensamento Mítico No Mundo Moderno, Teză de master, Universidade Federal de São Carlos, , ( ) José Fonseca Ferreira Neto, The Science of Myths and The Myths of Science, teză de master, Universitatea din Brasilia, , ( ) Susan Lepselter, The Flight of the Ordinary: Narative, Poetics, Power and OZN-uri în Uncanny American, Ph D disertație, Universitatea din Texas din Austin, , ( ) Antônio Faleiro, „OZN-uri în folclor: fenomenologie ufologică în interiorul Minas Gerais”, Revista OZN nr ( ): ( ) Neto a surprins-o bine când a declarat că pentru oamenii OZN, „nu există o lume supranaturală Cu toate acestea, există limitarea umană de a înțelege amploarea acestei realități” (A Ciência dos Mitos e Os Mito da Ciência, ) ( ) Jayme Aranha, Inteligența extraterestră și evoluția: speculații despre posibilitatea vieții pe alte planete în mediul științific modern, teză de master, Universitatea Federală din Rio de Janeiro, , Pagina din OZN-uri, ufologi și media digitală în Brazilia ( ) Expresia „sectă ufologică” a apărut la numărul al revistei Nu subscriu la utilizarea cuvântului „sectă”, care este de obicei mobilizat pentru acuzații Emerson Giumbelli comentează că „este extrem de rar să găsim cazuri în care secta se referă la o identitate atribuită sau autoproclamată Sectele sunt adesea celelalte” (The End of Religion: Dilemmes of Religious Freedom in Brazil and France [São Paulo: Attar/Pronex, ], ) ( ) Editorial, Revista OZN nr (iunie ): ( ) Ibid ( ) Marco Antônio Petit, „Fanatismo ufològico tem raízes no Brasil,” Revista OZN (iulie ): ( ) Ibid ( ) Vezi Giumbelli, O Fim da Religião ( ) Almeida, Objetos Intangíveis ( ) Gilles Deleuze și Felix Guattari, A Thousand Plateaus: Capitalism and Schizophrenia (Minneapolis și Londra: Minnesota University Press, ); Graham M Jones, „Secrecy”, Annual Review of Anthropology ( ): - Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Realitate augmentată, realitate virtuală și religie Evoluții recente și semnificația lor Joshua L Mann DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Acest capitol urmărește să cerceteze peisajul curent al utilizărilor religioase ale aplicațiilor de realitate augmentată (AR) și realitate virtuală (VR) și să înceapă să răspundă la următoarea opinie VR are în legătură cu trei trăsături esențiale ale religiei - mit, ritual și credință? Exemplele cercetate de AR/VR variază de la experiențe captivante cu locuri și obiecte sfinte (inclusiv cele reconstruite), rugăciune și meditație, texte și obiecte sacre, film și povestiri și interacțiune socială Bazându-se pe cercetări generale AR/VR care arată modul în care experiențele imersive influențează convingerile și comportamentul uman, autorul sugerează o serie de posibile efecte pe care tehnologia le-ar putea avea asupra experienței religioase și ridică invitații suplimentare pe care părțile interesate - de la dezvoltatori la savanți religioși la adepți religioși - le pot începe să răspundă pe măsură ce tehnologia devine mai disponibilă Cuvinte cheie: realitate virtuală, realitate augmentată, tehnologie imersivă, experiență religioasă, credință și tehnologie, religie digitală, științe umaniste digitale, teologie digitală Introducere Una dintre cele mai populare dezvoltări tehnologice recente este sistemele de realitate virtuală (VR) pentru piața de consum Interesul crescând de la lansarea lui Oculus Rift DK în a fost egalat cu dezvoltarea multor aplicații VR pentru consumatori și videoclipuri VR ( ), inclusiv unele care se referă la Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie spaţii şi practici religioase În aproximativ aceeași perioadă, proliferarea dispozitivelor mobile cu accelerometre și capabilități de procesare din ce în ce mai rapide a fost întâmpinată cu dezvoltarea de aplicații de realitate augmentată (AR) la nivel de consumator pentru smartphone-uri și tablete În plus, rețelele sociale și lumi VR sunt dezvoltate de oameni ca Facebook (prin intermediul lui Oculus) și Linden Lab, creatorul lumii online, Second Life Traiectoria acestei dezvoltări tehnologice sugerează că oamenii de știință, deși rămân atenți la hype, ar trebui să examineze serios aplicațiile AR și VR în contexte religioase până în prezent și să ia în considerare impactul pe care l-ar putea avea asupra experienței, formării și comportamentului religiilor Deoarece RA anterioară Cercetarea /VR nu s-a concentrat în mare măsură pe experiențele religioase, este important ca oamenii de știință în religie să cântărească și să înceapă să ridice invitații nu numai pentru propria lor disciplină în ceea ce privește tehnologia, ci și pentru alții concentrați în general pe tehnologia imersivă Prin urmare, acest capitol încearcă să cerceteze peisajul actual al religiilor AR/VR și să răspundă la următoarea invitație: În lumina cercetărilor relevante VR până în prezent, ce impact (p ) ar putea avea utilizările religiilor de AR/VR în legătură cu trei caracteristici esențiale a religiei – mit, ritual și/sau credință, așa cum este explicat mai jos? E s ' AL =· : LL Acest capitol ia în considerare un subset de tehnologii deseori cărora li se acordă eticheta generică „realitate virtuală ” Două domenii principale din acest subset (care nu se exclud reciproc) sunt VR și AR, unde „realitatea” ar trebui înțeleasă în mod vag ca percepția unei persoane asupra realității, în special folosind simțurile vizuale În consecință, VR descrie experiența captivantă a unei lumi virtuale complet sintetice, cum ar fi cea activată de sistemele de căști precum HTC Vive, Oculus Rift, Gear VR sau Google Cardboard Aceste sisteme restrâng în esență vederea utilizatorului la ceea ce este afișat pe un monitor în interiorul setului cu cască, permițând utilizatorului să se miște și să privească în jur în lume prin mișcarea și întoarcerea capului AR descrie experiența în care percepția „un mediu altfel real este „amplificată” prin intermediul virtualului (computer graphie) objects " Aplicațiile AR variază în complexitate Relativ simplă este Pokémon GO, o aplicație cu care utilizatorul poate întâlni obiecte virtuale mapate în spațiul fizic - o întâlnire mediată în întregime prin camera și afișarea dispozitivului său inteligent într-un Mai complexe sunt sistemele precum HoloLens de la Microsoft, un computer holografic care seamănă cu ochelari de siguranță voluminosi prin care utilizatorul își vede mediul fizic „real” (ca printr-o lentilă clară) juxtapus cu diverse obiecte digitale D proiectate în așa fel încât să pară „acolo” în spațiul fizic Uneori, „realitatea mixtă” (MR) este folosită pentru a descrie aceste medii AR mai complexe, dar pentru scopurile acestui capitol, categoriile AR și VR sunt suficiente De asemenea, este important să clarificăm despre ce nu este vorba în acest capitol În studiul tehnologiei și al religiei, se găsesc termeni precum „realitate virtuală”, „lumi virtuale” sau „biserici virtuale”, folosiți pentru a descrie o diversitate de fenomene, dintre care majoritatea Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie nu va căuta să se adreseze direct De exemplu, „virtual” este adesea folosit pentru a diferenția comunitățile și practicile religioase care sunt în principal „online” sau în „spațiu cibernetic” de cele care se află în spațiul fizic sau în „lumea reală” Se adoptă, de exemplu, o astfel de abordare largă , de Rachel Wagner în Godwired, în care VR este considerată „orice formă de tehnologie digitală care implică implicarea utilizatorului cu software-ul printr-o interfață cu ecran” În aceste cazuri, „virtual” descrie o experiență activată de un grad ridicat de mediere digitală și cu un grad variabil, dar relativ limitat de imersiune, VR și AR definite în paragraful precedent, totuși, exclud în mare măsură aceste tipuri de experiențe din analiza care urmează (p ) Ce reprezintă „utilizarea religioasă”? „Utilizarea religiilor” este utilizarea AR/VR pentru experiențe, practici și/sau expresii în cadrul unei tradiții religioase Ce reprezintă „religie” sau „tradiție a religiilor”? Răspunsul la această invitație este dificil După cum avertizează Gregory Price Grieve, „Acest lucru devine complex, deoarece „religia” ca concept are doar câteva sute de ani, nu conține o calitate esențială sau absolută și are multe interpretări diferite ” Cu toate acestea, Grieve oferă un oarecare ajutor, descriind „religia” „în contextul originilor sale iluministe ca având trei trăsături esențiale: ( ) mitul – metanarațiuni nonștiințifice; ( ) ritual — practici neobișnuite care creează „semnificație mitică”; și ( ) credință – credințe care nu sunt „susceptibile imediat la dovezi riguroase” Această descriere este utilă pentru scopurile acestui capitol, deoarece categoriile înțeleg suficient la ceea ce ne referim de obicei când descriem „religie” Mai mult, având în vedere domeniul de aplicare al acestui capitol, precum „When Religion Meets New Media” de Heidi Campbell, mă concentrez pe „religia așa cum este experimentată, exprimată și practicată într-o anumită tradiție”, ceea ce s-ar putea numi „religie oficială”, cum ar fi budismul, creștinism, islam, iudaism și așa pe Utilizări religioase și impactul potențial al AR și VR Trebuie subliniat de la început că tehnologiile AR/VR nu sunt noi Deși puterea de calcul mobilă necesară pentru AR/VR pe piața de consum a devenit abia recent accesibilă și disponibilă pe scară largă, informaticienii și tehnologii au lucrat în acest domeniu cel puțin din anii Stéréoscoapele victoriene deoparte, unele dintre cele mai timpurii aplicații ale tehnologiei AR/VR au fost concepute pentru vizionarea filmelor încă din anii Această tehnologie a fost folosită la începutul aplicațiilor militare, inclusiv în afișajele montate pe cap utilizate în aviație ( încă din ), și mai târziu în alte contexte precum producția și medicina Trei valuri de interes tehnic în domeniu sunt evidente, în anii , începutul până la mijlocul anilor și, respectiv, în anii Multe dintre tehnica de astăzi aplicațiile și problemele tehnice asociate acestora au primit o atenție semnificativă în literatura de specialitate într-un val de interes la începutul anilor Luați în considerare că în Michael Heim a putut scrie Metafizica realității virtuale, care includea luarea în considerare a ipotetice lumi virtuale imersive care sunt abia acum incepand sa devina Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie tehnic posibil În ciuda acestei lungi istorii de cercetare, totuși, exemplele reale (spre deosebire de cele imaginare) de utilizări religioase ale AR/VR (așa cum a fost definit mai devreme) înainte de sunt greu de găsit Cu siguranță, unii au descris VR ca fiind analogă experiențelor religioase, iar alții au luat în considerare impactul potențial (p ) al VR asupra religiei și spiritualității Utilizarea religioasă a noilor media, inclusiv tehnologia digitală asemănătoare VR (ne-imersivă), poate de asemenea, poate fi văzută ca anticipând tipurile de utilizări care sunt acum folosite – de la „tururile virtuale” ale World Wide Web la mijlocul anilor până la lumea online tridimensională ( D), Second Life, în anii Din , dezvoltarea aplicațiilor AR/VR a crescut exponențial Software-ul special conceput pentru dezvoltarea de aplicații imersive a făcut dezvoltarea relativ simplă și accesibilă pentru dezvoltatori și, nu spre deosebire de era timpurie a computerelor personale (PC), această situație a atras un interes semnificativ în dezvoltarea de aplicații relevante pentru utilizarea religiilor Am aranjat un selectarea exemplelor de mai jos în categorii descriptive Aplicațiile sunt discutate în conversația cu cercetările recente asupra impactului cognitiv, sociologic și psihologic al tehnologiei imersive pentru a reflecta asupra impactului potențial al unor astfel de utilizări ale AR/VR asupra credinței și practicii religiilor ;э=С С =:: с С' уес:с: / ссзсз: Ь:Т” =:: с Мс/хз/зСзу Una dintre caracteristicile promițătoare ale AR/VR este ca spațiile existente și artefactele care sunt dificil de accesat sau care nu mai există virtual accesibile Prin urmare, nu este surprinzător că multe obiecte și spații religioase și-au făcut deja loc în mediile AR/VR Părțile interesate variază de la instituții de patrimoniu cultural la companii comerciale până la adepți religioși O serie de exemple pot fi găsite pe Sketchfab com, un site web asemănător YouTube, care găzduiește conținut D și VR creat de utilizatori, produs de colaboratori, de la amatori la muzee importante Site-ul web include o serie de site-uri de religii, cum ar fi Templul lui Bel din vechiul Palmyra, ale cărui ruine au fost distruse recent de ISIS Compară Google Expéditions, care găzduiește diverse spații educaționale VR, inclusiv locuri de credință din întreaga lume, cum ar fi orașul vechi Ierusalim, Borobudur (un templu budist) din Indonezia, mosgue de la Taj Mahal și Westminster Abbey În mod similar, aplicațiile BibleVR pentru Android și iOS promit tururi captivante din Țara Sfântă, compuse din videoclipuri VR- Al Noor Aplicațiile oferă o mână de experiențe VR ale reperelor islamice sacre, inclusiv un tur al Masjid Al-Haram (Marea Mosghe din Mecca) și Al-Masjid an-Nabawi (Mosga Profetului din Medina), complet cu un cali audibil la rugăciune ( adhan) şi Salawat Aceste site-uri și obiecte cu religii virtuale oferă utilizatorilor experiențe care ar fi costisitoare și, în unele cazuri, aproape imposibil de găsit altfel Utilizatorii care caută sau au experiențe religioase în mod explicit nu sunt evidente în toate cazurile, dar pot fi deduși de caracteristicile fiecărei aplicații și de publicul țintă probabil BibleVR, de exemplu, pare să vizeze un (p ) Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie Piața creștină și oferă câteva caracteristici religioase în mod explicit (descrise pe scurt mai târziu în capitol Mărturiile utilizatorilor și interacțiunea cu rețelele sociale legate de aplicațiile Al Noor din Pakistan par să provină de la cele situate în sau în apropierea islamului În schimb, exemplele de la Google Expéditions și Sketchfab par mai educaționale în scop Cu toate acestea, nu este greu să ne imaginăm un utilizator „oprindu-se” să se roage într-unul dintre aceste locuri sacre sau meditând asupra semnificației unui artefact religios, așa cum s-ar putea face dacă îl vedeți într-un muzeu sau într-un sfânt site Cercetări recente au arătat că utilizatorii AR/VR experimentează activități subtile de modificare a comportamentului și a credințelor în lumi virtuale, sugerând că aceste exemple de spații și obiecte religioase pot produce un efect similar asupra subiecților ca atunci când sunt experimentați non-virtual În plus, dacă sunt mai mari imersiunea permite un sentiment mai mare al materialității sau spațialității unui loc sau obiect reprezentat, este de înțeles că aceste experiențe vor oferi aproximări mai mari la practici religioase analoge decât omologii digitale non-imersivi (de exemplu, cei din Second Life) Astfel, în timp ce experiența unui pelerinaj fizic la Mecca nu poate fi înlocuită cu ușurință prin alăturarea celei a altuia în VR, este evident că experiențele VR oferă ceva din „lucru real” Cu toate acestea, modul în care comunitățile religioase vor aprecia aceste virtuale imersive experiențe legate de „lucru real” rămâne de văzut Un lucru este, de exemplu, să vezi fotografii digitale ale tavanului Capelei Sixtine, altul să „privim în jur” într-un videoclip VR- , dar încă altul să fii prezent fizic în spațiu După ce am văzut Capela Sixtină în fiecare dintre aceste trei moduri, îl prețuiesc cel mai puțin pe cel mai puțin accesibil dintre acestea — când am pășit fizic prin el, m-am uitat în jur și am tras respirația chiar din acel spațiu De fapt, în măsura în care anumite experiențe sunt apreciate pentru caracterul lor neobișnuit - ca Grieve sugerează, de asemenea, că este un aspect important al practicii religioase – experiențele virtuale religioase pot rămâne subordonate omologilor lor fizici pentru utilizatorii și comunitățile religioase Cum se desfășoară astfel de evaluări va deveni mai clar dacă/când tehnologia devine mai populară Rgs ue: ; Mec itaf o:' , a:: c Dar AR/VR pentru ritualuri religioase? După cum a întrebat un titlu recent: „Este realitatea virtuală mediul pe care budismul l-a așteptat?” Acest articol continuă descriind aplicația de meditație VR Finding Your True Seif Aplicația este „o încercare de a oferi oamenilor o idee despre ceea ce ar putea avea a fost călătoria lui Buddha către iluminare sub Arborele Bodhi ” Grieve, care a introdus cu ajutor discuția despre „religie” mai devreme în capitol și a acordat, probabil, mai multă atenție academică decât oricine, budismului în spațiile digitale (p ), reflectă asupra aplicație: „Înțelegând natura creată a unei lumi virtuale, poți vedea natura creată a lumii actuale ” Comparați BibleVR, ale cărui tururi Holy Eand au fost deja descrise și promovarea utilizării devoționale a aplicației , care include „destinații sacre pentru explorare, rugăciuni sau meditație ” În versiunea actuală a aplicației iOS, utilizatorii VIP pot accesa și Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie „VR devoțional”, descris ca „filme VR pentru devotațiile tale zilnice” În acest sens, în , cercetătorii de la Institutul de Tehnologie din Massachusetts au publicat un sistem VR de dovadă a conceptului, al cărui scop este „îmbunătățirea atenției” sau negativ pentru încercările utilizatorilor de a medita sau de a se ruga Mă întreb, totuși, ce efect vor avea pixelii strălucitori și trăsăturile captivante ale acestor „lumi” asupra concentrării și concentrării asociate de obicei cu aceste ritualuri, în timpul cărora practicanții închid adesea ochii Dar experiențele de lectură religioasă? Din cauza rezoluției înalte necesare pentru citirea confortabilă a textelor digitale, majoritatea aplicațiilor AR/VR care implică texte sacre nu includ citirea unei cantități semnificative de text Cu toate acestea, AR/VR are potențialul de a transmite mai bine materialitatea și paratextele unei cărți, caracteristici cărora utilizatorii religioși adesea, chiar și fără să știe, le acordă o semnificație (de exemplu, legarea, grosimea cărții, prezența altor pagini, dimensiunea relativă a cărții) Luați în considerare acest exemplu AR În spațiul educațional și al patrimoniului cultural, Muzeul Bibliei, în valoare de de milioane de dolari, din Washington, DC, a contractat un dezvoltator de software din Ierusalim, Compedia, pentru a crea o aplicație AR care să fie utilizată cu un curriculum biblic educațional Această aplicație nu a fost lansată public, dar un videoclip demonstrativ disponibil online indică câteva dintre modalitățile în care ar putea fi reprezentate textele sacre Într-un exemplu, un utilizator scanează o pictogramă tipărită într-un manual folosind camera unui iPad Această acțiune face ca imaginea tipărită a paginii de titlu a Bibliei King James din , afișată pe iPad prin intermediul camerei sale, să se transforme într-o Biblie King James din D în RA Apoi utilizatorul „întoarce” paginile folosind gesturi pe ecranul tactil, făcând paginile să se răstoarne, să se îndoaie și să cadă în mod realist Din nou, aceste trăsături materiale ale cărții sunt factori hermeneutici importanți în medierea unui text Acest lucru, împreună cu creșterea formatelor de lectură electronică, a condus la o atenție reînnoită asupra efectului fizicității cărților asupra experienței unui cititor Mai larg, savanții culturii materiale au menținut și interpretat semnificația, inclusiv efectele hermeneutice, a fizicului „lucruri” (spre deosebire de idei), inclusiv obiecte religioase După cum spune Colleen McDannell în Material Christianity, „Lumea materială a peisajelor, uneltelor, clădirilor, bunurilor de uz casnic, îmbrăcămintei și artei nu este neutră și pasivă; oamenii interacționează cu lumea materială (p ), permițându-i astfel să comunice mesaje specifice ” Aceasta ridică întrebarea: Cultura materială, inclusiv cărțile și obiectele religioase, reprezentate în AR/VR va comunica aceleași mesaje ca și omologii lor nondigitali ? Dacă da, în ce măsură aceste mesaje vor fi dezactivate sau afectate în alt mod de medierea digitală? Nu cunosc dovezi suficiente pentru a afirma un răspuns în aceste zile de început ale AR/VR religioase oricum eu Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie motiv pentru care, cu cât „mai adevărată vieții” este o experiență imersivă a obiectelor sau spațiilor religiilor, cu atât mesajele lor vor corespunde mai aproape de omologii lor analogici SovW V -· АТзсѵ ѵз O altă zonă importantă a VR care abia iese este VR-ul social bazat pe avatar De exemplu, Oculus de la Facebook și-a lansat recent „Partide” și „Rooms”, în care utilizatorii pot experimenta chat-ul bazat pe avatar În octombrie , CEO-ul Facebook Mark Zuckerberg a previzualizat cele mai recente funcții, complete cu avatare ale căror gură se mișcă în timp ce utilizatorii vorbesc, arată emoție și folosesc gesturi ale mâinii bazate pe introducerea utilizatorului prin intermediul controlerelor de mână și pot face schimb de obiecte între ele Acest lucru nu numai că ar putea permite participarea virtuală la o religie adunare (ca în orice lume virtuală neimersivă), dar experiența ar fi atât captivantă, cât și întruchipată în sensul că corpurile avatarului se mișcă împreună cu utilizatorii respectivi Ce efect ar putea avea acest lucru pentru utilizările religiilor? Cercetările au arătat că experiențele bazate pe avatar pot avea un impact semnificativ asupra convingerilor și comportamentului De exemplu, unele experimente au arătat cum caracterul/trăsăturile unui avatar pot afecta utilizatorul său — „efectul Proteus” — chiar și după părăsirea mediului virtual Într-un exemplu, utilizatorii al căror avatar semăna cu ei în vârstă au alocat mai mulți bani pentru pensionarea lor Într-un altul, utilizatorii au efectuat acte de salvare într-o lume virtuală fie zburând într-un elicopter, fie printr-un zbor asemănător unui supererou După experiment, utilizatorii ale căror avatare erau asemănătoare super-eroilor aveau mult mai multe șanse să ajute la ridicarea pixurilor vărsate de un experimentator, sugerând „potențialul utilizării experiențelor în tehnologia realității virtuale pentru a crește comportamentul prosocial în lumea fizică ” experiment similar, al cărui titlu publicat indică afirmația sa: „Putting Yourself in the Skin of a Black Avatar Reduces Implicit Racial Bias ” Teoretic, comportamentele sociale religioase ar putea fi învățate și/sau întărite în medii virtuale, cu atât mai mult cu cât controlul utilizatorului-avatar este mai conectat fizic (adică mișcările, emoțiile și expresiile utilizatorului sunt mapate îndeaproape pe avatar) ) Recalifică semnificația ritualului în definiția triplă a religiei a lui Grieve RV socială complexă imaginată mai devreme în capitol poate oferi un spațiu pentru învățarea comportamentului ritualic (p O ) - posturi de rugăciune și meditație, posturi de închinare în serviciile comunale, cum ar fi a face semnul crucii și așa mai departe Întrucât VR-ul social este încă la început, nu este clar în ce măsură platformele disponibile sunt utilizate în scopuri religioase până în prezent Cu toate acestea, dacă lumea online a Second Life este un indiciu, ne putem aștepta în mod rezonabil ca utilizările religioase să crească pe măsură ce VR-ul social în sine crește Cercetătorii interesați vor dori să acorde atenție, atunci, atunci când versiunea VR a lui Linden Lab a Second Life, numită Sansar, va fi lansată – o lansare anticipată ca „în curând” în martie (deși încă nu este publică din iulie ) Este, de asemenea, greu de prevăzut ce impact social VR – inclusiv religios Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie utilizarea VR-ar putea avea asupra practicii religioase Dar, în măsura în care este abordată pe scară largă, unii experți sugerează că impactul ar putea fi profund: Rețelele sociale actuale și alte site-uri online sunt doar precursori a ceea ce vom vedea atunci când rețelele sociale includ tehnologia captivantă a realității virtuale Când oamenii interacționează cu ceilalți pentru perioade substanțiale de timp, la fel ca acum pe Facebook, dar cu avatare complet urmărite și redate, vor apărea forme complet noi de interacțiune socială Avatarurile pot fi mai umani decât oamenii și ceea ce înseamnă asta pentru creierul care răspunde la ei va fi înțeles doar cu mulți ani de acum înainte Film, povestire și expresie artistică AR/VR oferă noi modalități de a (re)teli și de a experimenta poveștile religiilor, inclusiv „mituri” fundamentale/ scripturale, pentru a se inspira din nou pe limbajul lui Grieve Expresia artistică și povestirea religiilor a fost un pilon al religiei, de la sculpturi religioase antice la picturi în spații religioase până la lecturi și spectacole narative ale poveștilor religiilor Mai recent, narațiunile religiilor au fost spuse prin film, el însuși un mediu care provoacă reacții cognitive și corporale Zacks, de exemplu, a sugerat că creierul este conectat astfel încât să răspundă la film similar cu realitatea - sărim, ne rațăm, zâmbim, devenim tensionați și așa mai departe, în funcție de ceea ce este descris, chiar dacă știm că este „doar” un film După cum ne amintesc Reeves și Nass, Echivalarea dintre viața mediată și cea reală nu este nici rară, nici nerezonabilă Este foarte comun, este ușor de încurajat, nu depinde de echipamentul media chic, iar gândirea nu o va face să dispară Ecuația mass-media (p ) – mass-media egal cu viața reală – se aplică tuturor, se aplică des și are o consecință foarte mare Și acest lucru este surprinzător Mai mult, imersiunea mai profundă intensifică efectul, așa cum se poate observa în așa-numitele eșecuri VR, în care utilizatorii reacţionează exagerat cu mişcările corpului la ceea ce văd în lumea virtuală Filmele VR nu permit doar imersiunea spectatorului în ceea ce privește conținutul; ele oferă privitorului un anumit nivel de control asupra perspectivei Prezența anticipată a privitorului influențează, de asemenea, modurile în care scenele sunt filmate în primul rând De exemplu, fondatorul BibleVR, Pearry Teo – poate cel mai bine cunoscut pentru rolul său în regia unei perechi de filme de groază de succes – descrie experiența regizării uneia dintre scenele sale biblice VR: În timp ce alte [reprezentări] sunt despre toate, iată povestea, iată ce sa întâmplat, bla, bla, bla, bla, bla, personajele mele interacționează de fapt cu camera Așa că atunci când îți pui un set cu cască de realitate virtuală, vei simți că actorii te includ în acel moment de timp când îngerul Gavriil s-a apropiat de Zaharia și a proorocit nașterea lui Ioan — când îl filmam, m-am asigurat că actorii știau că publicul era Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie nu doar un observator Actorii recunosc [publicul] că este acolo Gabriel vorbea, privind în camera de filmat Îi face pe public să simtă: „Oh, wow, mă includ în această experiență, așa că înseamnă că fac parte din această poveste ” Am văzut mulți oameni care fac realitate virtuală pentru a le arăta tuturor, „Oh, uite ce e în jurul tău, cât de tare este asta?!” Nu vreau să fie în preajma ta, vreau să fii în ea Vreau să simți că ai fost acolo când Gabriel a mers la Zaharia, ai fost acolo când s-a născut Isus, ai fost acolo când s-a născut Ioan Botezătorul În filmele interactive ale viitorului, Zacks sugerează că această autonomie sau interacțiune a privitorului va fi favorabilă învățării sociale Ne putem imagina cu ușurință filme religioase în care sunt construite scenarii pentru a insufla anumite credințe religioase sau morale Până în prezent, însă, filmele religioase VR încă își găsesc drumul Luați în considerare recenzia critică a ceea ce ar putea fi primul lungmetraj VR, Jesus VR: The Story of Christ, care va fi lansat public mai târziu în : În timp ce înțelepții își prezentau darurile pruncului Isus în timpul nașterii Domnului, mă întorc pentru a mă confrunta cu o vacă mare, care mesteca calm Și în timpul predicii Bunului Samaritean m-am trezit urmărind doi actori prefăcându-se că fixează o căruță la marginea mulțimii (p ) Filmul funcționează destul de bine în scena crucificării, care este concepută în termeni intimi doar cu o mică adunare de centurioni, credincioși etc (deși unde erau Maria și Maria Magdalena?) -privire vedere ochi Filmele VR cu caracter religios pot fi găsite și pe With in, un site care găzduiește scurtmetraje VR Un astfel de film, Waves of Grace, urmărește povestea lui Decontee Davis, o supraviețuitoare a Ebola din Liberia, a cărei credință creștină este prezentată O altă poveste, The Vodou Healer, permite utilizatorului să experimenteze o ceremonie a morților interpretată de preoteasa Vodou Katy, oferind ceea ce pentru mulți spectatori este probabil o experiență rară de aproape a acestui ritual În , New York Times a produs un film VR care a documentat un pelerinaj la Mecca realizat de fotograful Luca Locatelli Mai greu de clasificat este expoziţia Noul Ierusalim Virtual Reality de Michael Takeo Magruder Într-un fel, este un film ireal, o „irealitate virtuală” intenţionată care încearcă să reprezinte atât textul biblic din Apocalipsa , cât şi un eveniment semnificativ descris de acesta text: coborârea noului Ierusalim ceresc, descris acolo ca un oraș asemănător cubului Expoziția este vizuală și multisenzorială și poate profita de ceva din emoția scenei biblice, poate într-un mod nu spre deosebire de luminile manuscriselor medievale De fapt, AR/VR poate permite noi tipuri de expresie artistică religioasă, nu spre deosebire de picturile religioase, iluminațiile, mobilierul și arhitectura din trecut Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie A tts După ce am oferit o selecție de exemple AR/VR, să luăm în considerare foarte pe scurt ce ar putea fi posibil în viitorul apropiat Din punct de vedere tehnologic, este rezonabil să ne așteptăm la îmbunătățiri ale mobilității (dispozitive mai mici, mai ușoare, nelegate) și ale rezoluției afișajului și efecte audio mai mari De asemenea, sunt dezvoltate noi tehnici pentru a aduce interfețe haptice în AR/VR, permițând, să spunem, „atingerea” unui obiect religios sau transmiterea atingerii între utilizatori prin intermediul avatarurilor Integrarea mirosurilor poate fi mai dificilă, dar un proiect AR recent sugerează acest lucru este la îndemână Social VR va crește aproape sigur, mai ales având în vedere angajamentul Facebook față de acest domeniu, a cărui rețea socială a raportat , miliarde de utilizatori activi lunar la sfârșitul anului Pe măsură ce dispozitivele inteligente (cum ar fi telefoanele și tabletele) sunt din ce în ce mai proiectate cu Ținând cont de capabilitățile AR/VR, accesul la hardware-ul de prereguitare va crește, de asemenea, substanțial Aceste traiectorii subliniază importanța gândirii critice asupra diferențelor pe care această tehnologie poate aduce experienței religioase (p ) Întrebări suplimentare pentru cercetarea în curs După cum am menționat, părțile interesate din spațiul religios AR/VR sunt diverse și sunt evidente o serie de invitații remarcabile De exemplu, comunitățile de credință vor trebui să continue să ia decizii despre cum/dacă să pună în valoare practicile virtuale, inclusiv pelerinaje, sacramente prin avatar, adunări virtuale și așa mai departe; despre ce practici AR/VR poate facilita, simula sau ambele (și care este diferența, dacă există, între facilitare și simulare?); și despre relația dintre pretențiile de adevăr ale comunității și realitatea simulată În acest sens, luați în considerare modul în care doi cercetători universitari de top în realitate virtuală contrastează precauția Papei Benedici al XVI-lea față de realitatea virtuală cu o afirmație a lui Mark Twain: Papa Benedici al XVI-lea a spus recent: „Noile tehnologii și progresele pe care le aduc pot face imposibilă distingerea adevărului de iluzie și pot duce la confuzie între realitate și realitatea virtuală” și ar putea duce la „indiferență față de viața reală” Dar Mark Twain a avertizat: „Nu te despărți de iluziile tale Când vor dispărea, poți să mai existe, dar ai încetat să mai trăiești ” Într-adevăr, AR/VR va continua să ridice oaspeți așa cum au făcut-o întotdeauna noile media pentru comunitățile religioase Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie În lumina cercetărilor VR de până acum, am sugerat mai devreme că experiențele captivante ar putea avea un impact potențial pe ceea ce Grieve a identificat ca fiind esențial pentru religie – mit, ritual și credință Recali câteva exemple deja menționate: experiența VR de a medita sub Arborele Bodhi, de a-l privi pe Isus făcând miracole sau de a experimenta o ceremonie Vodou Din perspectiva studiilor religioase, acestea ridică întrebări la care viitoarele cercetări VR ar putea încerca să răspundă: Care este valoarea educațională în experimentarea diverselor religii în acest fel; de exemplu, creează o toleranță mai mare față de diverse credințe? Unele narațiuni religioase captivante vor traumatiza utilizatorii (de exemplu, cu o experiență VR a unei povești biblice violente)? Cum experiența unor scene sau lumi religioase în VR întărește semnificația mitică pe care utilizatorul o atribuie fiecărei religii respective? Cum o expunere mai mare la aceste narațiuni întărește sau întărește ceea ce Grieve numește credință? Cum pot fi concepute scenariile VR pentru a modifica comportamentul pentru a se conforma anumitor moravuri religioase? (p ) Este, de asemenea, posibil ca AR/VR să remodeleze practica religioasă, chiar dacă subtil Nu există nicio îndoială, de exemplu, că tiparnița a avut un impact profund asupra creștinismului și asupra multor alte aspecte ale culturii Mă feresc să prezic cum ar putea arăta aceasta în cazul AR/VR, iar impactul va fi cu siguranță legat de cât de populară devine această tehnologie Cu toate acestea, trebuie să recunoaștem că tehnologiile folosite pentru a media experiențele religioase nu sunt neutre din punct de vedere hermeneutic Pentru a afirma acest lucru pozitiv: tehnologiile în sine înseamnă ceva; au forţă ilocuţionară Prin urmare, este de datoria părților interesate ale tehnologiei religioase – inclusiv dezvoltatori, utilizatori, comunități de credință și savanți – să se întrebe, în ce moduri transmit sensul tehnologiile asociate?, așa cum a început să facă acest capitol Rezumat final Tehnologia AR/VR se dezvoltă cu o viteză incredibilă, cu produse de consum disponibile acum și altele care urmează să vină în viitorul apropiat Apar deja aplicații religioase, precum și alte experiențe AR/VR care, deși nu sunt destinate în mod explicit sau exclusiv pentru uz religios, oferă totuși posibilitatea de a vizita spații religioase, de a manipula obiecte religioase sau de a interacționa cu narațiuni religioase Cercetările AR/VR până în prezent au arătat că experiențele imersive au impact asupra convingerilor și comportamentului uman În lumina acestei cercetări și a unor exemple selectate de aplicații AR/VR pe care le-am chestionat, am sugerat o serie de impacturi posibile pe care tehnologia le-ar putea avea asupra experienței religioase și am ridicat întrebări suplimentare pe care părțile interesate, de la dezvoltatori, la savanți religioși și la devotații religioși, le pot începe pentru a răspunde pe măsură ce tehnologia devine mai disponibilă Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie Nu ;: ( ) Deși mass-media a fost recent optimist în ceea ce privește AR/VR, Forbes a publicat recent un articol care avertizează că căștile AR în special sunt exagerate (Paul Armstrong, „Stop the Hype—Microsoft and Magic Leap Are Creating Their Own Disasters, „ Forbes, februarie , http://www forbes com/sites/paularmstrongtech/ / / /stop-the-hype-microsoft-and-magic-leap-are-creating-their-own- dezastre/); cf Scott Stein, „Magic Leap’s Mixed Reality Future Is Blurrier than Ever”, CNET, februarie , https://www cnet com/news/magic-leaps-mixed-reality-future- este-mai-încețoșată-ca-oricând/ ( ) Despre sensul restrâns al „realității virtuale” din acest capitol, vezi mai jos Rețineți că un număr de cercetători cercetează, de fapt, efectele tehnologiei imersive asupra comportamentului și cogniției - de exemplu, munca lui Jeremy Bailenson și a altora de la Virtual Human Interaction Lab de la Universitatea Stanford (vezi Jim Blascovich și Jeremy Bailenson, Infinite Reality : Avatars, Eternal Life, New Worlds, and the Dawn of the Virtual Revolution [New York: HarperCollins, ]; „When Does Virtual Embodiment Change Our Minds?,” Prezența: Teleoperators and Virtual Environments , nr [ ]: - ); cf Jeffrey M Zacks, Flicker: Your Brain on Movies (Oxford: Oxford University Press, ); Marie-Laure Ryan, Narative as Virtual Reality : Revisiting Immersion and Interactivity in Literature and Electronic Media (Baltimore: Johns Hopkins University Press, ); pentru cine este cine în domeniu, vezi și James D Ivory Virtual Lives: A Reference Handbook (Santa Barbara: ABC-Clio, ), - ( ) Tehnologiile imersive vizează și alte simțuri umane, cum ar fi auzul, prin utilizarea sunetului D (vezi Mona Lalwani, „Pentru ca VR să fie cu adevărat captivant, are nevoie de un sunet convingător pentru a se potrivi”, Engadget, ianuarie , https:/ / www engadget com/ / / /vr-needs- d-audio/) Simțul tactil este, de asemenea, vizat Vezi, de exemplu, munca Ultrahaptics (https://www ultrahaptics com) ( ) Cf Paul Milgram și colab , „Augmented Reality: A Class of Displays on the Reality-Virtuality Continuum”, în Telemanipulator and Telepresence Technologies ( )—SPIE Vol (Societatea Internațională pentru Optică și Fotonică, ), , http://proceedings spiedigitallibrary org/proceeding aspx?articleid= ( ) Paul Milgram și Fumio Kishino, „A Taxonomy of Mixed Reality Visual Displays”, IEICE Transactions , nr ( ): Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie ( ) Împrumut eticheta „fereastră-pe-lume” de la Milgram și colab , „Realitate augmentată”, ( ) Milgram și Kishino văd realitatea augmentată ca un subset (împreună cu „virtualitatea augmentată”) al realității mixte („O taxonomie”) Pentru o trecere în revistă utilă a definițiilor termenilor înrudiți și a problemelor conceptuale implicate, a se vedea Hanna Schraffenberger și Edwin van der Heide, „Everything Augmented: On the Real in Augmented Reality”, Journal of Science and Technology of the Arts , nr ( ): - Graem Devine, care lucrează pentru un startup AR/VR foarte popular numit Magic Leap, a descris recent realitatea mixtă ca un mediu AR în care elementele virtuale interacționează cu utilizatorul și/sau lumea „reală” a acestuia („În viitor” [prezentat la DICE Summit , Las Vegas, ], https:// youtu be/ SNdrEGSVUY?t= h m s) ( ) Desigur, dihotomia „real-virtual” este problematică și adesea criticată Vezi Kerstin Radde-Antweiler, „Authenticity”, în Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds, ed Heidi A Campbell (Londra: Routledge, ), - ( ) Rachel Wagner, Godwired: Religion, Ritual, and Virtual Reality (New York: Routledge, ), ( ) Gregory Price Grieve, „Religion”, în Digital Religion: Understanding Religious Practice in New Media Worlds, ed Heidi A Campbell (Londra: Routledge, ), ( ) Ibid , - Ezit la calificativul „nonștiințific”, chiar dacă reflectă cu acuratețe perspectiva iluminismului, deoarece exclude a priori metanarațiunile științifice din domeniul religios ( ) Heidi A Campbell, When Religion Meets New Media (New York: Routledge, ), ( ) Frank Steinicke, Being Really Virtual: Immersive Natives and the Future of Virtual Reality (Cham: Springer, ), - ( ) Milgram și colab , „Augmented Reality”, ; cf Kiyoshi Kiyokawa, „An Introduction to Head Mounted Displays for Augmented Reality”, în Emerging Technologies of Augmented Reality: Interfaces and Design, ed Michael Haller, Mark Billinghurst și Bruce H Thomas (Londra: IGP, ), ( ) Pentru o privire de ansamblu concisă asupra istoriei VR, vezi Steinicke, Being Really Virtual, - Vezi și fn ( ) De exemplu, Milgram și Kishino, „A Taxonomy”; Milgram și colab , „Augmented Reality”; PJ Metzger, „Adăugarea realității la virtual”, în Proceedings of the IEEE Virtual Reality International Symposium (VRAIS' ) (Seattle, ), - ; Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie Hiroshi Ishii, Minoru Kobayashi și Jonathan Grudin, „Integrarea spațiului interpersonal și a spațiului de lucru comun: design și experimente ClearBoard”, Tranzacții ACM pe sistemele informaționale , nr ( ): ( ) Michael R Heim, The Metaphysics of Virtual Reality (New York: Oxford University Press, ) ( ) Ibid , - ; Mark E Koltko-Rivera, „The Potential Societal Impact of Virtual Reality”, Advances in Virtual Environments Technology: Musings on Design, Evaluation, and Applications ( ): np ( ) Din nou, vezi Wagner pentru o abordare mai amplă a „virtualului” și a literaturii citate (Godwired, în special - ) ( ) Software-ul de dezvoltator pe care îl am în minte include Unreal Engine și Unity D, două dintre cele mai frecvent utilizate motoare de jocuri pentru VR Despre dezvoltarea software-ului religios la începutul erei PC, vezi, de exemplu, John Jay Hughes, Bits, Bytes & Biblical Studies: A Resource Guide for the Use of Computers in Biblical and Classical Studies (Grand Rapids, MI: Zondervan, ) ( ) https://sketchfab com/models/ c e c d a a ed bf ( ) https://edu google com/expeditions/ ( ) Pearry Teo, „IT’S FINALLY HERE!”, Bible-VR, nd, http://www bible-vr com/ single-post/ / / /ITS-FINALLY-HERE ( ) „Al Noor Apps”, și, http://www alnoorapps com/ ( ) Cu toate acestea, utilizarea limbii engleze în marketing și în rețelele sociale ar sugera dorința de a ajunge la o piață mai largă decât cele situate în sau în apropierea țării sau regiunii de origine a companiei ( ) Timothy Hutchings a întreprins recent un „Proiect de pelerinaj digital” în asociere cu Centrul de Cercetare CODEC al Universității Durham, unde lucrez și eu Pelerinajul este menit să aibă loc la Newcastle (Marea Britanie) Utilizatorul este ghidat printr-o aplicație Android și alertat pe parcurs către diverse site-uri și obiecte, dintre care multe au fost create de comunitate pentru proiect Aplicația poate fi descărcată din magazinul Google Play (NB, cele două paranteze fac parte din URL): https://play google com/store/apps/developer? id=Digital+Pilgrimage+Project+(Tim+Hutchings) Hutchings a susținut un discurs pe acest subiect, disponibil la https://youtu be/W wC MklDCo ( ) Pentru exemple de cercetare, vezi fn și mai jos Puterea acestei inferențe poate fi testată în viitorul apropiat prin cercetări care se concentrează pe efecte Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie a experiențelor religioase virtuale imersive — cercetare care abia începe să fie întreprinsă ( ) De asemenea, AR/VR permite reconstrucția perioadei, prin care, de exemplu, clădirile care nu mai există sau ruinate ar putea fi reconstruite și experimentate virtual În mod similar, noile obiecte și spații religioase pot fi proiectate, împărtășite și experimentate în același mod După cum sa menționat deja, tipurile de experiențe religioase disponibile în Second Life vor fi inevitabil avute în echivalentul VR, Sansar ( ) Amintiți-vă discuția despre religie din secțiunea „Ce constituie „utilizare religioasă”?” și descrierea lui Grieve despre „ritual” ca incluzând practici neobișnuite care creează „semnificație mitică” ( ) Sam Dean, „Is Virtual Reality the Medium That Buddhism Has Been Waiting For?”, MEL Magazine, septembrie , https://melmagazine com/is-virtual-reality-the-medium-that- budismul-a-aşteptat- a f c a ; cf Gregory Price Grieve, Cyber Zen: Imagining Authentic Buddhist Identity, Community, and Practices in the Virtual World of Second Life (New York: Routledge, ); Gregory Price Grieve și Daniel Veidlinger, Buddhism, the Internet, and Digital Media: The Pixel in the Lotus (New York: Routledge, ) ( ) Dean, „Este realitatea virtuală mediul pe care budismul l-a așteptat?” O aplicație similară, Guided Meditation VR, oferă nouă sesiuni de meditație ghidată, precum și patru medii VR de meditație sintetică, în fiecare dintre acestea patru locații din care să alegeți („A Relaxing Virtual Reality Application/Guided Meditation”, Guided Meditation VR pentru Oculus Rift, HTC Vive și Gear VR, nd, https://guidedmeditationvr com/about- /) ( ) „Bible VR—Explore Our App”, Bible-VR, nd, http://www bible-vr com/explore-our-app ( ) Judith Amores, Xavier Benavides și Pattie Maes, „PsychicVR: Creșterea Mindfulness prin utilizarea realității virtuale și a interfețelor de computer pentru creier”, în Proceedings of the Conference CHI Extended Abstracts on Human Factors in Computing Systems, CHI EA ' ( New York: ACM, ), , http:// doi acm org/ / ( ) O companie finlandeză secretă, Varjo (= „umbră” în engleză), a făcut public recent un anunț care promite o astfel de tehnologie de înaltă rezoluție, posibil să ajungă pe piață în (Steve Dent, „Varjo Promises a VR Căști cu „Human Eye-Resolution”,” Engadget, nd, https://www engadget com/ / / /varjo-promises-a-vr-headset-with-human-eye-resolution/) ( ) Joshua L Mann, „Cum înseamnă tehnologia: texte, istorie și tehnologiile lor asociate”, Digital Humanities Quarterly , nr ( ), http:// Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie digitalhumanities org/dhq/vol/ / / / html; Katja Rakow, „Biblia în era digitală: negocierea limitelor „Bibliei” diferitelor medii biblice”, în Christianity and the Limits of Materiality, ed Minna Opas și Anna Haapalainen (Londra: Bloomsbury, ), - ( ) Demo: https://youtu be/-mbP oQLgc ( ) Vezi Naomi S Baron, Words Onscreen: The Fate of Reading in a Digital World (New York: Oxford University Press, ), în special - și literatura citată; Cf Rakow, „Biblia în era digitală” ( ) Colleen McDannell, Material Christianity: Religion and Popular Culture in America (New Haven, CT: Yale University Press, ), ( ) Această evoluție a fost anticipată de ceva timp Vedeți predicția precisă, de exemplu, în Jim Blascovich și Jeremy N Bailenson, „Virtual Reality and Social Networks Will Be a Powerful Combination”, IEEE Spectrum: Technology, Engineering, and Science News, mai , http:// spectrum ieee org/telecom/internet/virtual-reality-and-social-networks-will-be-a-powerful-combination ( ) Conor Allison, „Facebook's Oculus Rooms on Gear VR Is Good for Chat, TV and Games”, Wareable, ianuarie , https://www wareable com/vr/ facebooks-oculus-rooms-gear -vr-chat-tv-games- ( ) Alfred Ng, „Facebook Shows How It's Gonna Make Virtual Reality Social”, CNET, octombrie , https://www cnet com/uk/news/facebook-mark-zuckerberg-shows-off- live-vr-realitatea-virtuală-chat-cu-oculus-rift/ Nu este clar dacă toate caracteristicile demonstrate de Zuckerberg sunt disponibile în Oculus Rooms la momentul scrierii acestui capitol ( ) Pentru o discuție recentă despre relația utilizator-avatar, a se vedea Stina Bengtsson, „Avatar as Second Suit: Power and Participation in Virtual Work,” Games and Culture, iunie , https://journals sagepub com/doi/abs/ / și literatura citată; Bailey, Bailenson și Casasanto, „When Does Virtual Embodiment Change Our Minds?”; Blascovich și Bailenson, Realitatea infinită; cf efectele sociale ale vizionării personajelor din film, așa cum se discută în Zacks, Flicker, rezumat în - ( ) Deși vezi Bengtsson pentru o vedere mai moderată a efectului avatarurilor: „Avatar as Second Suit” ( ) Hal E Hershfield și colab , „Creșterea comportamentului de economisire prin reprezentări ale sinelui viitor în funcție de vârstă”, Journal of Marketing Research ( ): - Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie ( ) Robin S Rosenberg, Shawnee L Baughman și Jeremy N Bailenson, „Virtual Superheroes: Using Superpowers in Virtual Reality to Encourage Prosocial Behavior”, PLoS ONE , nr ( ): e ( ) Tabitha C Peck și colab , „Putting Yourself in the Skin of a Black Avatar Reduces Implicit Racial Bias”, Consciousness and Cognition , nr ( ): - ( ) Sean Sullivan, „VR World Sansar Is Coming Soonish: The Next Second Life”, MMOs com, martie , https://mmos com/news/vr-world-sansar-coming-soon- următoarea secundă-viață ( ) Blascovich și Bailenson, „Realitate virtuală și rețele sociale” ( ) Zacks, Flicker, - ( ) Byron Reeves și Clifford Ivar Nass, The Media Equation: How People Treat Computers, Television, and New Media like Real People and Places (Cambridge, Marea Britanie: Cambridge University Press, ), ( ) Despre imersiunea tehnologică și prezența utilizatorilor, a se vedea în special James J Cummings și Jeremy N Bailenson, „How Immersive Is Enough? O meta-analiză a efectului tehnologiei imersive asupra prezenței utilizatorilor”, Media Psychology , nr ( ): - ( ) Alyssa Bereznak, „An Interview With the Man Bringing the Bible to VR”, The Ringer, iulie , https://theringer com/bible-virtual-reality- ff d ( ) Zacks, Flicker, - ( ) Peter Bradshaw, „Jesus VR: The Story of Christ Review—Virtual Reality Cinema Gains Disciples”, The Guardian, septembrie , https://www theguardian com/film/ /sep/ / isus-vr-povestea-a-lui-hrist-recenzie-realitate-virtuală-cinema ( ) „Valuri de grație: un film în realitate virtuală (VR) | With in (video ),” With in, nd, https://with in/watch/waves-of-grace/ ( ) „The Vodou Healer: A Virtual Reality (VR) Film”, With in, nd, https:// with in/watch/the-vodou-healer/ Un alt exemplu legat de povestire este utilizarea personajelor animate juxtapuse în spațiul fizic prin AR Am experimentat recent o astfel de aplicație la Catedrala Turku din Finlanda („Sanan Seppa -Sovellus,” Turun Tuomiokirkko, nd, http://www turuntuomiokirkko fi/sanan-seppa) Pagina din Realitate augmentată, realitate virtuală și religie ( ) „Pilgrimage: A st-Century Journey to Mecca and Medina”, New York Times, iulie , https://www nytimes com/ / / /world/middleeast/ pilgrimage-virtual -realitatea-in-mecca-si-medina html ( ) Michael Takeo Magruder, „A New Jerusalem (De/Coding the Apocalypse): Michael Takeo Magruder: ”, nd, http://www takeo org/nspace/ -dta-new-jerusalem/index htm Pentru un videoclip demonstrativ: https://vimeo com/ Observați o discuție de grup a expoziției de la Kings College London: https://vimeo com/ ( ) Dean Takahashi, „Ultrahaptics Shows off Sense of Touch in Virtual Reality”, VentureBeat, decembrie , https://venturebeat com/ / / / ultrahaptics-shows-off-sense-of- atingere-în-realitatea-virtuală/ ( ) Stuart Eve, „Finding Out What the Past Smelled Like”, The Atlantic, martie , https://www theatlantic com/technology/archive/ / /finding-out-what-the -trecut-mirosea-ca/ / ( ) „Informații despre companie | Facebook Newsroom,” și, http://newsroom fb com/company-info/ ( ) Blascovich și Bailenson, „Realitate virtuală și rețele sociale” ( ) Elizabeth L Eisenstein, The Printing Press as an Agent of Change: Communications and Cultural Transformations in Early Modern Europe (Cambridge, Marea Britanie și New York: Cambridge University Press, ) Pagina din Algoritmul Magic Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Algoritmul Magic Gilbert Simondon și Tehno-Animismul Betti Marenko DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie Bazându-se pe viziunea lui Simondon asupra universului magic primitiv – modul original armonios de existență al omului în lume – capitolul propune că un nou univers algoritmic magic și animist este în curs de realizare în lumea noastră computațională contemporană Prin încadrarea experienței captivante a calculului și a sensibilităților, percepțiilor și afectelor sale prin unitatea magică a lui Simondon, în care oamenii sunt o parte integrantă a unui întreg totalizator și armonios, capitolul privește oglinzile negre ale ecranelor noastre digitale ca un portais într-un nou reticulare magică și animistă a umanului și a non-ului Această perspectivă situează algoritmul într-o genealogie a relației dintre tehnologie și magie și îl citește ca pe o formă misterioasă de inteligență non-umană care funcționează în moduri inscrutabile Agenția autonomă în creștere și incertitudinea digitală a algoritmilor sunt cele care generează un nou univers magic și animist Cuvinte cheie: algoritm, incertitudine, tehno-animism, Gilbert Simondon, calcul, non-uman Aparatele funcționează întotdeauna din ce în ce mai independent de intențiile lor programate VILÉM FLUSSER Pagina din Algoritmul Magic Introducere Acest capitol examinează „algoritmul” obiectului tehnic specific din perspectiva potențialului său feeric și incantator Propune ideea că modul în care algoritmii funcționează poate fi mai puțin rațional decât se crede în mod convențional În schimb, propune algoritmi ca enunțuri magice a căror putere de a face lucrurile să se întâmple este înrădăcinată în spațiul necunoscut, nedeterminat și imprevizibil al contingenței Dacă acest lucru pare contraintuitiv – Algoritmul nu este o serie logică de pași întreprinși pentru a obține un rezultat definit? – capitolul reunește trei perspective diferite pentru a-și dezvălui teza centrală: că un nou univers magic algoritmic este în curs de realizare în contemporanul nostru lumea computațională Prima perspectivă situează algoritmul într-o genealogie a relației dintre tehnologie și magie, o legătură care nu a fost niciodată întreruptă Dimpotrivă, așa cum ne amintește teoreticianul media Siegfried Zielinski: „este de o importanță vitală să știm că o abordare magică a tehnologiei continuă să fie posibilă și să fim siguri că investiția în ea este semnificativă ” Încadrat în această linie, algoritmul devine un obiect magic, o vrajă cu puterea de a crea lumi Pentru a susține acest argument, capitolul arată apoi modul în care algoritmii funcționează pe baza marjelor crescânde de deschidere Urmând filozofei Luciana Parisi, argumentul este că incomputabilitatea și incertitudinea se găsesc acum în centrul calculului Algoritmii funcționează în moduri din ce în ce mai imperceptibile, agenția lor nu mai poate fi înțeleasă de cunoașterea umană, ci mai degrabă mai misterioasă și mai asemănătoare cu formele (p ) de inteligență non-umană În cele din urmă, capitolul examinează fațete selectate ale gândirii mecanicului francez Gilbert Simondon de a valida cazul invocat Mai exact, se uită la viziunea lui Simondon despre universul magic primitiv – modul original și armonios de a fi al omului în lume înainte de orice distincție între subiect și obiect Examinând algoritmul prin triangularea acestor componente teoretice, apare mai clar modul în care mediul nostru de calcul actual bazat pe algoritm poate fi citit ca lucrând către un nou tip de univers magic Dacă algoritmii posedă elemente de incertitudine și mister, atunci acestea vor alimenta puterea de a construi lumea și de a crea simțuri pe care algoritmii o exercită deja Mai mult, acest cadru de analiză a algoritmului se extinde la mediul de calcul în care locuiesc oamenii (și din care sunt formați) Experiența fundamental captivantă pe care o creează calculul, departe de a reprezenta sau a simula realitatea, o construiește în mod activ Într-adevăr, este realitatea însăși Estetica computațională în special – sensibilitățile, percepțiile și afectele care apar din experiența computațională – „nu este produsă de Pagina din Algoritmul Magic social dar este social În mod similar, nu este rezultatul unei anumite culturi; este cultură ” Poate fi înțeleasă această experiență estetică a calculului prin unitatea magică a lui Simondon, în care oamenii sunt cufundați într-un univers totalizator și armonios? Unitatea magică a lui Simondon este descrisă mai târziu în capitol Deocamdată, este suficient să spunem că faza magică este cel mai simplu și fundamental mod în care poate fi structurat mediul ființelor vii Potrivit lui Simondon, mediul apare ca „o rețea de puncte privilegiate de schimb între ființă și mediu” prin care oamenii sunt direct integrati cu lumea Aceste puncte cheie sunt „locuri de contact și de realitate mixtă, reciprocă, locuri de schimb și de comunicare, deoarece formează un nod între ambele realități ” Împreună, ele creează o reticulare a „ pragurilor, vârfurilor, granițelor și punctelor de trecere care sunt legate între ele prin singularitatea și natura lor excepțională ” În timp ce Simondon se gândea la puncte naturale cum ar fi munți, văi și păduri, aș dori să împing această imagine mai departe și să postulez că oglinzile negre ale ecranelor noastre digitale sunt portalurile către o nouă reticulare magică, cu algoritmi ca puncte importante Dacă această intuiție este validă, atunci algoritmii trebuie investigați pentru a verifica dacă agenția lor autonomă în creștere și incertitudinea digitală rezultată pot duce efectiv la un nou univers magic (p ) Voi începe prin a analiza algoritmi pentru a discuta modul în care incertitudinea este constitutivă a funcționării lor Odată încadrată într-o linie a relațiilor dintre tehnologie și magie, această incertitudine digitală capătă conotații magice Pentru a susține această idee, capitolul se va întoarce apoi la explicația lui Simondon despre modul în care universul magic primitiv se transformă în producerea de tehnică și noi tipuri de rețele Aici intră în accent argumentul meu cheie Algoritmii creează o nouă reticulare care permite conexiuni nemediate între om și mediul său computațional planetar: un nou tip de univers magic Pentru a elucida acest lucru, să începem prin a ne uita la algoritmul însuși Algoritmi, incomputabilitate și vrăji șoptite Algoritmii sunt peste tot și nu doar pentru că au devenit sinonimi cu cultura digitală Într-adevăr, algoritmii pot fi executați nu numai de mașini, ci și de actori umani Rețetele alimentare, de exemplu, sunt adesea date ca exemplu a ceea ce este un algoritm: procedura de transmitere și procesare a informațiilor pentru a obține un anumit rezultat Filosoful media Yuk Hui, însă, contravine că comparația dintre un algoritm și o rețetă este imprecisă, deoarece nu acordă atenție diferenței dintre automatizarea instrucțiunilor (repetiție pură) și automatizarea prin recursivitate, unde funcțiile sunt (parțial) autodefinite Pentru Hui, „dacă definim instrucțiuni ca Pagina din Algoritmul Magic schematizarea secvențială pas cu pas și înțelegerea lor ca un pol al algoritmului, apoi celălalt pol al spectrului algoritmic ar fi operații recursive și neliniare ” Cu alte cuvinte, instrucțiuni precum rețetele sunt instrumentale și simple „ automatizare prin repetiție” nu ține cont de necunoscut Ca „automatizare prin recursivitate”, dimpotrivă, algoritmul devine modulat de un orizont de contingență: ceea ce nu este nici cunoscut, nici prezent, încă Mai mult, algoritmii „au o relație crucială, chiar dacă problematică, cu realitatea materială ” Formula lui Andrew Goffey „Algoritm = Logic + Control” ne spune că, în timp ce „logica” se referă la problema și la formularea abstractă și exprimarea unei soluții (ceea ce este de făcut), „controlul” se referă la strategia de rezolvare a problemelor și instrucțiunile de procesare a logicii (cum ar trebui făcută) Astfel, există mai mult la algoritmi decât o formă consistentă din punct de vedere logic Ca declarație de intenție în cadrul un discurs mașinic, nu doar algoritmul face ca lucrurile să se întâmple; de asemenea, problematizează distincția dintre teorie și practică, natural și artificial; aduce la bun sfârșit o putere dublă de a rosti și de a genera „Algoritmii fac lucruri, iar sintaxa lor întruchipează o structură de comandă pentru a permite acest lucru să se întâmple,” (p ) scrie Goffey Esențial, algoritmii funcționează și pentru că se bazează pe contingență „Algoritmii acționează, dar fac acest lucru ca parte a unei rețele prost definite de acțiuni asupra acțiunilor, parte a unui complex de relații putere-cunoaștere, în care consecințele neintenționate, cum ar fi efectele secundare ale comportamentului unui program, pot deveni extrem de importante ” În acest sens, algoritmii sunt alcătuiți și dintr-o componentă necunoscută Bazându-se pe acest mister, ei fac ca niște incantații Dacă algoritmul este atât abstract, cât și pragmatic, atunci calculul în general trebuie înțeles în mod similar ca o tehnică de abstractizare și totuși ca o tehnologie a agenției materiale care face ca lumea să se întâmple După cum sa spus, calculul nu este doar constitutiv al realității, ci este realitate Analiza lui Parisi a cogniției algoritmice și a capacității sale de a răspunde la, de a se adapta și de a învăța din ambele intrări de mediu și recursive este utilă aici Automatizarea algoritmică pune în prim plan apariția unui mod de gândire autonom, fără scop și impersonal, indiferent de calitățile umane Bazându-se pe aleatorietatea algoritmică a matematicianului Gregory Chaitin — ideea că în fiecare proces de calcul rezultatul este întotdeauna mai mare decât intrarea — Parisi susține că algoritmul procedura semnalează iruperea unui gând non-uman, capabil să-și modifice condițiile inițiale și profund străin Provocând schimbări ireversibile în regulile algoritmice, calculul devine o chestiune incompletă, permanent deschisă revizuirii Pagina din Algoritmul Magic Această noțiune a algoritmului ca deschis este îndatorată lui Simondon, pentru care deschiderea este caracteristica cheie a obiectului tehnic postindustrial În scurtul text Technical Mentality, descoperit după moartea sa și scris probabil în jurul anului , el discută despre deschiderea obiectelor tehnice ca condiție a perfectibilității lor Obiectul posedă atât un nucleu stabil, cât și un strat care poate fi lucrat, extins, amplificat, și modernizat „pentru că este alcătuit din elemente care sunt toate asemănătoare, impersonale, produse în masă de industrie și distribuite de toate rețelele de schimb Prin participarea la această rețea obiectul tehnic rămâne mereu contemporan cu utilizarea sa, mereu nou Obiectul nu este doar structură, ci și regim ” Deschiderea obiectului este condiția prealabilă pentru atingerea perfecțiunii tehnice prin muncă continuă, îmbunătățire și extindere În mod crucial, pentru ca obiectul să fie sensibil la informațiile din exterior și să se adapteze în consecință, este necesară o marjă de nedeterminare Întreaga istorie a obiectelor tehnice poate fi privită ca o mișcare către grade crescânde de deschidere și, în consecință, de incertitudine (p ) Tehnologia este magie prin alte mijloace Pentru antropologul Marcel Mauss, magia și tehnologia sunt indisolubil împletite Oferind eficacitate prin ritual, magia modelează nevoile și prefigurează tehnicile, iar prin aceste metode ea satisface dorințele și așteptările umane Acest punct de vedere este reluat de antropologul Alfred Gell, pentru care magia este o activitate meșteșugărească reprezentând domeniul tehnic în formă fermecată Scopurile magiei sunt, prin urmare, aliniate cu obiectivele tehnologiei: ambele aspiră să controleze și să schimbe mediul natural prin mijloace artificiale Mai mult, magia este „tehnologia ideală care orientează tehnologia practică și codifică procedurile tehnice la nivel cognitiv-simbolic ” De aceea bântuie activitatea tehnică ca o umbră Inovația tehnică în sine, ne reamintește Gell, are loc „nu ca urmare a încercărilor de a satisface nevoi, ci în cursul încercărilor de a realiza fapte tehnice considerate până acum „magice” ” Tehnologia este, prin urmare, magie prin alte mijloace Persistența magiei în modelarea tehnologiilor și, în linii mari, în istoria modernității este bine documentată, în special modul în care dezvoltarea tehnoștiinței moderne este conectată la tradiția magiei naturale Istoricul Anthony Grafton, de exemplu, folosește expresia „marca tehnologică a magiei” pentru a descrie munca experților militari, a fabricanților de ceasuri, a inginerilor și a arhitecților precum Filippo Brunelleschi, care, în domenii atât de diverse precum optică, hidraulică, pneumatică și război, a folosit inovația ca vrajă tehnologică pentru valorifică și depășește forțele naturii, provocând în același timp uimire și uimire în publicul lor Curentul subteran al magiei matematice și artificiale care străbate istoria occidentală a tehnologiei, deși este trecut cu vederea, rămâne viu prezent Acest lucru contrazice argumentul lui Theodor Adorno și Max Horkheimer că proiectul iluminist a însemnat în mod fundamental cel Pagina din Algoritmul Magic dezamăgirea de lume Lucrurilor li s-a răpit puterea de a vrăji Ei au scris celebru: „animismul a înzestrat lucrurile cu suflete,· industrialismul transformă sufletele în lucruri ” Desigur, atât magia, cât și tehnoștiința sunt preocupate de scopuri Cu toate acestea, în timp ce magia își urmărește scopurile prin mimesis, știința o face prin stabilirea unei distanțe față de obiectul său de studiu și a autonomiei de gândire Aceasta este condiția prealabilă pentru o tehnologie atotcuprinzătoare care înlocuiește practicile magicianului (sau vraciului sau șamanului) Dar dacă puterea de a vrăji nu a dispărut niciodată? Ce-ar fi dacă magia nu ar dispărea niciodată cu adevărat, ci a fost de fapt încorporată în inovația tehnologică? Amestecul evocator al antropologului Michael Taussig de ficțiune și critică este deosebit de apt pentru a elucida acest punct Pentru Taussig magia constă în (p ) cunoaștere și cuvinte, când aceste cuvinte au puterea de a efectua lucruri: „Vorbim despre marketingul unei teorii a semnificației și a retoricii, într-adevăr, nu doar a cunoașterii, ci a ceea ce este într-un sens profund semnificativ, cunoașterea cunoștințelor care trebuie să rămână inaccesibilă pentru ca această cunoaștere să existe ” Ceea ce subliniază el este combinația dintre eficacitate și expertiza misterioasă manifestată sub forma „vrăjilor șoptite” Într-o formulă magică întreaga secvență de vrăji asociată cu o secvență procedurală creează un plan cognitiv complet; numai secvența exactă, sau o parte a acesteia, poate fi necunoscută În plus, pentru Taussig, magia este o formă de artă cu „abilitatea extraordinară de a îmbina estetica cu caracterul practic ” Ceea ce contează nu este doar eficacitatea și pragmatica magiei, ci și capacitatea sa estetică de a afecta tărâmul sensibilului, de a produce senzații , și să afecteze senzoriul uman, fie într-un mod conștient sau inconștient Luate împreună, cele trei componente ale magiei – eficacitatea, misterul și estetica – se alimentează în versiunea sa computațională intensificată, ceea ce acest capitol numește tehno-magie Tehno-magia, inconștientul tehnologic și animismul Folosesc termenul de tehno-magie pentru a descrie nu numai încâlcirea tehnologiei și magiei pe care le-am schițat, ci și manifestarea digitală actuală a acestei încurcături Ceea ce este cunoscut sub denumirea de calcul planetar – impactul la nivelul Pământului al tehnologiilor și infrastructurilor digitale asupra sferelor cognitive, afective și perceptive umane – se caracterizează printr-o creștere radicală a vitezei și intensității care afectează toate simțurile umane: cogniție, afect și percepție În centrul acestui proces găsim algoritmul Citind această intensificare prin tehno-magie, vedem cum eficacitatea, misterul și estetica magiei își găsesc expresie în cadrul algoritmului Se poate, deci, ca algoritmii să realizeze o intensificare a tehno-magiei? La urma urmei, atât magia imitativă (preocupată de copiere și replicare), cât și magia contagioasă (preocupată de conexiune și transfer de material) sunt exprimate prin algoritmi Dacă luăm în considerare impactul perceptiv și senzorial al algoritmilor, ne dăm seama că acest lucru este mult mai omniprezent decât ceea ce simplu Pagina din Algoritmul Magic logica bazată pe reguli ar putea face În mare parte neînregistrați de percepția umană, algoritmii modelează, reglează, afectează și construiesc propria noastră realitate umană Gândiți-vă la modul în care comunicațiile automate, tehnologiile interactive și fluxurile de informații produc un univers non-uman de semnificație în care operațiunile cognitive continuă să ruleze în fundal - nevăzute, neauzite, necunoscute și incomensurabile la scara umană (p ) Deja în secolul al XIX-lea, inventarea tehnologiilor de reproducere optică a generat noi percepții deținând o dimensiune non-umană - nevăzute de ochiul uman și nesimțite în moduri obișnuite În plus, a privilegiat tactilul în detrimentul optic, ca și cum opticul s-ar fi dizolvat acum în atingere După cum remarcă Taussig, o astfel de recablare a vederii ca tactilitate este un aspect fundamental al modului în care inovațiile tehnologice propulsează noi sensibilități El subliniază că aceasta se referă și la evoluția istorică a descântecului Prin tactilitate, formele anterioare de magie religioasă și de cult au fost înlocuite și „un fel de magie tehnologică sau seculară a fost adusă la ființă și susținută”, inițiind un proces în care demitificarea și reîncântarea cohabitează în mod paradoxal Această încadrare culturală ne ajută să înțelegem experiența estetică indusă de calcul, unde producerea de noi sensibilități are loc în interacțiunea cu mașinile și este mediată de algoritmi Această interacțiune cere să fie negociată din nou ca rezultat hibrid al ecologiilor umane și non-umane care se întâlnesc reciproc Pentru teoreticianul media digital Anna Munster, câmpurile de percepție (umane) recunoscute se ciocnesc cu imperceptibilul, generând astfel sensibilități nemaiauzite și experiențe tehno-estetice noi Rolul algoritmilor în acest proces este crucial Acționând direct asupra capacităților neuroperceptuale umane, modulând răspunsurile și anticipând posibilele alegeri, înlocuind căutarea cu sortarea și punând la îndoială ce contează ca uman, algoritmii generează noi forme de putere estetică Un exemplu al acestei dinamici este logica normalizată a căutării Google, a cărei clasificare a paginii și îngrijire algoritmică determină tipul de informații prioritizate pe conținutul accesat, preferințele și profilurile rețelelor sociale ale oricărui utilizator Mediul sensibilităților tehno-estetice, al calculului și al încurcăturilor om-non-uman poate fi, de asemenea, descris ca inconștient tehnologic Artistul italian Franco Vaccari a inventat această expresie la sfârșitul anilor pentru a semnala capacitățile autonome ale mașinii de a produce o memorie independentă de conștientizarea umană Inconștientul tehnologic evocă oameni din ce în ce mai constituiți din calcul, software și coduri; iar obiectele electronice remodelează în mod recursiv lumea Pentru sociologul Nigel Thrift, inconștientul tehnologic constituie un nou tip de mediu imersiv în care oamenii și calculul se alimentează și se adaptează unul la altul Pe măsură ce fluxurile de calcul în mediu, umplând fiecare interstițiu, inconștientul tehnologic devine operarea unor tehnologii informaționale puternice și de necunoscut care generează „un Pagina din Algoritmul Magic substrat pre-personal de corelații garantate, întâlniri asigurate și, prin urmare, anticipare neconsiderată ” În acest fel, ei continuă să producă viața de zi cu zi (p ) Sugerez că acest scenariu poate fi citit și prin animism – noțiunea că obiectele și alte entități non-umane posedă un suflet, o forță de viață și calități ale personalității La urma urmei, răspunsurile animiste apar atunci când tehnologiile care conectează obiecte devin simultan mai inteligente și mai pervazive, dar mai invizibile Criticul cultural Erik Davis, unul dintre primii care a popularizat noțiunea de tehno-animism sau animism digital, scrie că un grad de animism este „un răspuns adecvat din punct de vedere psihologic și pragmatic imaginativ la calitățile particulare ale junglei informaționale Asociem inteligența cu ceea ce citește și scrie, iar în zilele noastre tot ce scrie și citește electronic ” Nu este o coincidență faptul că în ultimul deceniu a văzut animismul răscumpărat din rădăcinile sale antropologice din secolul al XIX-lea și reevaluat ca un puternic concurent teoretic pentru o imaginație În timp ce pozitivismul, cu viziunea sa rațională asupra fenomenelor sociale, empirismul și credința în progresul tehno-științific, a văzut animismul ca o epistemologie eșuată, o eroare sau, în cel mai bun caz, o etapă imatură a dezvoltării a individului și a societății , animismul contemporan problematizează granițele dintre lumea socială a omului (animat) și lumea materială a non-umanului (neanimat) Influențat de noul materialism, teoria agenției și „întorsătura animistică” în antropologia radicală , acest Animism determină o regândire a distincției ontologice dintre viu și neviu, oferind astfel perspective asupra interacțiunii umane cu obiecte inteligente din ce în ce mai sensibile Ceea ce este remarcabil la această abordare animistă și ceea ce o face atât de atractivă este faptul că poate performa la mai multe niveluri În timp ce pune în prim plan dezbaterile teoretice cu privire la relațiile dintre om și non-uman, informează și strategiile practice de implicare cu obiectele digitale De exemplu, în ceea ce este cunoscut sub numele de design animist, animismul este luat ca un instrument de construire a ficțiunii pentru a gândi diferit despre interacțiune: „nici din perspectiva utilizatorului, nici din perspectiva obiectului, ci din modularea continuă a acestora -decât-predictibilă interacțiune ” Unele dintre lucrările efectuate în acest domeniu explorează modul în care ecosistemele de obiecte conectate pot exprima grade de personalitate, abținându-se totuși cu grijă de la antropomorfism Ideea este de a promova o incertitudine curată în jurul rezultatelor interacțiunii – ambele ca metodă speculativă de investigaţie şi ca instrument de cercetare-dezvoltare Deși provine din preocupări similare, această abordare a designului animist diferă de Davis, care, în postfața noii ediții a clasicului său TechGnosis, remarcă faptul că o viziune animistă asupra lumii nu este niciodată departe de paranoia ca rezultat logic al încercării de a explica hiper-ul nostru -lumea mediată Pentru el, agenția invizibilă a dispozitivelor devine o amenințare de rău augur, dar inevitabil împotriva Pagina din Algoritmul Magic care singurul antidot este fabulația ezoterică Paranoia, (p ) nu are totuși locul în desfășurarea unui Animism , bazat pe magia algoritmică Gândirea estetică și universul magic al lui Simondon Simondon ne prezintă o viziune sugestivă asupra legăturii dintre tehnologie și magie La început este magia, integrarea armonioasă a omului în lume înainte de orice separare între subiect și obiect Oamenii sunt cufundați în lume și sunt parte integrantă a ei La fel, lumea este o parte integrantă a omului Nu există separare; mai degrabă, un sentiment profund de completitudine pătrunde în relația dintre oameni și universul lor magic În această unitate primitivă originală, oamenii și lumea se afectează reciproc Conexiunea și schimbul lor se manifestă printr-o rețea de puncte cheie și momente cheie în spațiu și în timp Influențe animiste par să iasă la suprafață atunci când Simondon menționează „vârfurile munților sau anumite trecători înguste inima pădurii și centrul unei câmpii” ca puncte cheie privilegiate în care au loc schimburi speciale între ființa vie și mediu Concepute efectiv ca portaluri către diferite niveluri ale realității, ele sunt legate între ele prin propria lor singularitate și propriul lor caracter excepțional și exprimă forțele terenului care le susține Distribuția punctelor cheie, reticularea lor, este cea care creează o distincție între figură și sol, un echilibru dinamic în care punctele cheie își trag forța din sol, dar nu sunt separate de acesta Oricare dintre aceste puncte – o pădure, un munte, un defileu – concentrează în sine puterea de a guverna mediul înconjurător, catalizand efortul uman În cele din urmă, spune Simondon, are loc o defazare a acestui univers magic Din această desfășurare ies tehnica și religia Pe măsură ce se întâmplă acest lucru, relația dintre figură și fond este de asemenea divizată, iar reticularea scade Punctele cheie se desprind de sol ca niște figuri libere și își pierd puterea asupra împrejurimilor Ele devin obiecte tehnice, gata să fie abstrase din mediu și să fie active doar instantaneu de clipă Simultan, acest proces eliberează terenul În timp ce punctele cheie devin obiectivate ca unelte și instrumente, puterile de bază sunt subiective, dobândind personificare sub masca divinului și sacrului (aceasta este nașterea zeilor, eroilor, preoților) Obiectele tehnice sunt implicate într-un proces de obiectivare tehnică: ele păstrează doar caracteristicile figurii și pierd terenul Subiecții religioși sunt implicați într-un proces de subiectificare religioasă: ei păstrează doar caracteristicile temeiului și își pierd atașamentul față de figural (adică, hic et nunc) Aceasta este instaurarea obiectului și subiectului ca entități separate, (p ) care, la rândul său, produce o distanță între oameni și lume În mod clar, primul obiect este obiectul tehnic; primul subiect este o divinitate Ambii plutesc departe de mediul lor; ambele capătă o dimensiune concretă; amândoi, acum detașați și înstrăinați de unul Pagina din Algoritmul Magic altul, devin „mobil, divizibil, deplasabil și direct deschis la manipulare deoarece deconectat de lume ” Relația dintre om și lume este acum mediată în două moduri distincte: obiectivată ca tehnică și subiectivă ca religie Deși ambele apar din diviziunea unității magice originale, tehnica și religia nu sunt nici forme degradate, nici relicve ale magiei Mai degrabă, ei sunt moștenitorii magiei, dar cu condiția ca ei să fie luați împreună ca o cuplare a două medieri simetrice și contrastante Această simetrie explică și de ce ambele sunt în egală măsură legate de magie În timp ce gândirea tehnică operează „punct cu punct și pas cu pas; localizează și înmulțește schemele medierii, rămânând întotdeauna mai puțin decât unitatea”, „gândirea religioasă găsește echilibrul opus: în ea, totalitatea este mai stabilă, mai puternică și mai viabilă decât elementul ” Simondon descrie relația lor ca producând „gândire estetică”, o reamintire constantă a universului magic original În acest sens, deci, universul magic original nu încetează să producă efecte; dimpotrivă, crearea magiei este continuă Încărcarea propriu-zisă a fazei magice continuă să insiste și să persiste, ca o energie care vivifică constant dinamica dintre tehnică și religie Mai mult decât o fază, gândirea estetică este un moment care, deși ne amintește constant de ruptura universului magic inițial, ne conduce către o unitate viitoare Pe măsură ce generează nostalgie pentru lumea magică, gândirea estetică tinde spre magie ca și cum ar fi reanimat-o în mod persistent Acesta este motivul pentru care obiectele estetice precum operele de artă oferă continuitate cu unitatea magică primitivă: pentru că au puterea de a o evoca prin analogie perceptivă Puterea unei opere de artă și, mai larg, caracterul estetic al unei acțiuni, al unui eveniment sau al unui lucru, rezidă în a fi în același timp subiect și obiect, creând astfel senzația de depășire a diviziunii care a urmat după primul demers -fazare Obiectele estetice, cu alte cuvinte, lucrează spre o recompunere a acelei diviziuni Chiar dacă nu pot reconstitui cu adevărat universul magic, totuși își pot aminti Îl pot face simțit Ei o pot evoca Acesta este ceea ce operele de artă au în comun Fie că este vorba despre cele mai vechi imagini pictate de om găsite vreodată sau despre lucrările contemporane care contestă noțiunile stabilite despre ceea ce poate fi arta , experiența estetică modifică contururile a ceea ce poate fi simțit Este grăitor, așadar, că pentru Simondon orice – fie că este o acțiune, un eveniment sau un moment – are capacitatea de a deveni un punct cheie semnificativ într-o nouă reticulare a universului Într-adevăr, fiecare cultură selectează acele acte, situații, locuri și momente care sunt mai potrivite acestui scop Aceasta (p ) explică cum, după ce s-au detașat în timpul schimbării inițiale de fază, obiectele tehnice (reținând acum doar trăsăturile figurilor) revin în lume pentru a stabili noi alianțe cu aceasta Așa devine tehnica concretă Se atașează de lume prin noi puncte cheie, de exemplu ciment și roci, cablu și vale, stâlp și deal Sunt create reticulări noi, de data aceasta Pagina din Algoritmul Magic ales de tehnică Cu toate acestea, din cauza naturii localizate a obiectelor tehnice, chiar dacă ele continuă să se înmulțească, unitatea primitivă originară a lumii nu poate fi recâștigată Indiferent de măsura în care obiectele tehnice continuă să se reproducă, ele nu pot recăpăta gândirea magică originală În altă parte, însă, Simondon afirmă: Structurile naturale în sine sunt cele care servesc ca punct de atașare pentru rețeaua care este în curs de dezvoltare: punctele de releu ale „cablurilor” hertziene, de exemplu, se reunesc cu locurile înalte ale sacrității străvechi deasupra văilor și mărilor Aici, mentalitatea tehnică se completează cu succes și se reunește cu natura transformându-se într-o rețea-gând, în sinteza materială și conceptuală a particularității și concentrării, individualității și colectivității — pentru că întreaga forță a rețelei este disponibilă în fiecare dintre punctele sale , iar labirinturile sale sunt țesute împreună cu cele ale lumii, în concret și particular Cazul rețelelor informaționale este, ca să spunem așa, un caz ideal în care succesul este practic complet, deoarece aici energia și informația se unesc din nou după ce au fost separate în faza industrială Se poate argumenta că, dacă Simondon ar fi trăit suficient de mult pentru a fi martor la expansiunea stratosferică a calculului și a extinderii sale planetare, ar fi putut fi de acord că arhitectura algoritmică a calculului constituie tocmai tipul de rețele de informații în care „energia și informația sunt unite din nou” și unde „mentalitatea tehnică se reunește cu natura transformându-se într-o rețea de gândire” Prin proliferarea, pervazivitatea și imediata sa, algoritmul obiectului tehnic nu este atașat doar unui loc și unui moment, ci învăluie cu conectivitate simultană întregul „teren” Un exemplu evident în acest sens este modul în care funcționează Google Earth, combinând reprezentarea vizuală și simularea construită și construind în mod eficient lumea-ca-hartă și harta-ca-lume Pe măsură ce localizarea și particularizarea acestui obiect tehnic specific este înlocuită de o simultaneitate a prezenței, apare un scenariu în care o astfel de proliferare tehnică (nu o simplă „adăugare”) dă naștere unei noi etape care reunește figura și terenul, (p ) religia și tehnica Un nou tip de unitate magică se ridică, bazat pe dezvoltarea rețelei de gândire pe care Simondon o prevăzuse Murmurul digital al magiei algoritmului Întrucât ei întruchipează o tehnică recombinatorie infinită, perfectibilă și sunt deschiși către viitoruri posibile nelimitate, algoritmii sunt simbolul obiectelor tehnice postindustriale Nu sunt doar simple calcule mecanice, ci agenți non-umani care posedă grade tot mai mari de animație, inteligență moale și autonomie, încurcați relațional cu oamenii în ecologii complexe, variabile și emergente Nemaifiind un simplu instrument sau instrument, accesoriu la stabilirea sensului, algoritmii devin balamaua noilor forme de sens- Pagina din Algoritmul Magic care sunt relaționale, bazate pe mediu și postcognitive Crearea simțurilor trece de la a fi simplul rezultat al actului subiectiv pentru a ieși „din practicile colaborative nesemnificative ale oamenilor, obiectelor și mașinilor ” Algoritmii operează o reorganizare ontologică radicală, deoarece mediază întâlnirea dintre subiectivități heterogenice, extensiv cibernetizate și non-umanitatea calculului planetar în rețea Din această întâlnire se dezvoltă noi sensibilități tehno-estetice animiste Un nou mediu fermecat este generat din triangularea eficacității pragmatice, necunoscutului contingent (incomputabilitate) și tehno-magiei Acesta este mediul în care locuim oamenii , unde murmurul digital incantator rostit în lucruri face ca întregul univers să rezoneze — și noi în interiorul lui Poate că nu este mediul magic armonios al omului și al lumii evocat de Simondon, dar această magie a algoritmului animist este o aproximare exiguit de apropiată Cu siguranță este singurul după care trăim Ро'БЗ: ( ) Vilém Flusser, Post-Istory (Minneapolis: Univocal, ), ( ) Tarleton Gillespie, „Algorithm”, în Digital Keywords: A Vocabulary of Information Society and Culture, ed Benjamin Peters (Princeton, NJ și Oxford: Princeton University Press, ), - ( ) Siegfried Zielinski, Deep Time ofthe Media: Toward an Archaeology of Hearing and Seeing by Technical Means (Cambridge, MA: MIT Press, ), ( ) Will Knight, „The Dark Secret at the Heart of AI”, MIT Technological Review , nr (mai/iunie ): - ( ) Gilbert Simondon, „Despre modul de existență a obiectelor tehnice”, Studii Deleuze și Guatami , nr ( ): - Vezi, de asemenea, Pascal Chabot, The Philosophy of Simondon: Between Technology and Individuation (London: Bloomsbury ), - ( ) Beatrice M Fazi și Matthew Fuller, „Computațional Aesthetics”, în A Companion to Digital Art, ed Christiane Paul (Chichester, Marea Britanie: John Wiley & Sons, ), ; accentul adăugat ( ) Simondon, „Despre modul de existență a obiectelor tehnice”, ( ) Ibid , ( ) Ibid , Pagina din Algoritmul Magic ( ) Ibid , ( ) Yuk Hui, „Catastrofa algoritmică The Revenge of Contingence”, Parrhesia ( ): - (citatul este la ) ( ) Andrew Goffey, „Algorithm”, în Software Studies: A Lexicon, ed Matthew Fuller (Cambridge, MA: MIT Press, ), - (citatul este la ) ( ) Ibid , ( ) Rob Kitchin, „Thinking Critically About and Researching Algorithms”, The Programmable City Working Paper SSRN, , http://ssrn com/ abstract= ( ) Goffey, „Algoritm”, ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Fazi și Fuller, „Computational Aesthetics”, ( ) Luciana Parisi, „Instrumental Reason, Algorithmic Capitalism, and the Incomputable”, în Alleys of Your Mind: Augmented Intelligence and its Traumas, ed Matteo Pasquinelli (Luneburg, Germania: Meson Press, ), - (citatul este la ) ( ) Automatizarea algoritmică nu mai poate fi înțeleasă în cadrul mașinii de calcul discrete a lui Turing, bazată pe instrucțiuni a priori (mecanismul ciberneticii de ordinul întâi; adică, un sistem închis de feedback) „Combinația de astăzi de inputuri de mediu și instrucțiuni a posteriori propuse de paradigma interactivă îmbrățișează cibernetica de ordinul doi și mecanismele sale de feedback deschise” (Ibid , ) ( ) Gilbert Simondon, „Technical Mentality”, Parrhesia ( ): - ; retipărit în Arne de Boever, Alex Murray, Jon Roffe și Ashley Woodward, eds , Gilbert Simondon: Being and Technology (Edinburgh: Edinburgh University Press, ), - ( ) Ibid , Noțiunea de obiect nu fiind doar structură, ci „regim” evocă scrierile lui Félix Guattari de la sfârșitul anilor despre capitalismul integrat ca fenomen de semiotizare exprimat printr-un fel de „calculator colectiv”, o definiție care precede actualul FANG (acțiunile tehnologice de înaltă performanță Facebook, Amazon, Netflix și Google) Félix Guattari, Il Capitale Mondiale Integrato (Bologna: Cappelli, ) ( ) Marcel Mauss, A General Theory of Magic (Londra și New York: Routledge, ), Pagina din Algoritmul Magic ( ) Alfred Geli, „The Technology of Enchantment and the Enchantment of Technology”, în Anthropology, Art and Aesthetics, ed Jeremy Coote și Anthony Shelton (Oxford: Clarendon, ), - (citatul este la ) ( ) Alfred Gell, „Tehnologie și magie”, Anthropology Today , nr ( ): - (citatul este la ) ( ) Ibid , ( ) Simon While, Modern Enchantments The Cultural Power of Secular Magic (Cambridge, MA și Londra: Harvard University Press, ); Anthony Grafton, „Magic and Technology in Early Modern Europe”, Dibner Library Lecture, octombrie , Smithsonian Institution Library; Thomas L Hankins și Robert J Silverman, Instruments and the Imagination (Princeton, NJ: Princeton University Press, ); Birgit Meyer și Peter Pels, eds , Magic and Modernity Interfaces of Revelation and Concealment (Stanford, CA: Stanford University Press, ); Michael Saler, „Modernitate și încântare A Historiographic Review,” American Historical Review , nr ( ): ; Barbara Stafford, Devices of Wonder: From the World in a Box to Images on a Screen (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Grafton, „Magie și tehnologie în Europa modernă timpurie” ( ) Betti Marenko, „Filled with Wonder Androidul încântător de la camere la algoritmi”, în Encountering Things Design și teorii ale lucrurilor, ed Leslie Atzmon și Prasad Boradkar (Londra: Bloomsbury, ), - ( ) Theodor Adorno și Max Horkheimer, Dialectica Iluminismului Philosophical Fragments (Stanford, CA: Stanford University Press, ) ( ) Ibid , ( ) Michael Taussig, Shamanism, Colonialism, and the Wild Man: A Study in Terror and Healing (Chicago și Londra: University of Chicago Press, ), ( ) Michael Taussig, The Nervous System (New York și Londra: Routledge, ), ( ) Gilles Deleuze, Francis Bacon: Logic of Sensation (Londra și New York: Bloomsbury Continuum, ) ( ) Benjamin Bratton, „The Black Stack”, e-flux nr ( ); Benjamin Bratton, „Outing Artificial Intelligence: Reckoning with Turing Tests”, în Alleys of Your Mind: Augmented Intelligence and Its Traumas, ed Matteo Pasquinelli (Luneburg, Germania: Meson Press, ), - Pagina din Algoritmul Magic ( ) Optica tactilă este ceea ce Benjamin descrie ca aspectul fizionomiei lumilor vizuale Accentul pus pe atingere este izbitor de apt pentru a descrie importanța dispozitivelor interactive contemporane bazate pe atingere Walter Benjamin, „A Short History of Photography”, în One Way Street (Londra: New Left Books, ) ( ) Taussig, Sistemul nervos, ( ) Ibid ( ) Anna Munster, An Aesthesia of Networks: Conjunctive Experience in Art and Technology (Cambridge, MA: MIT Press, ) ( ) Mario Carpo, „Big Data and The End of History”, Perspecta: The Yale Architectural Journal ( ): - ( ) Pariser Eli, The Filter Bubble (Londra: Penguin, ) ( ) Franco Vaccari, Fotografia e Inconscio Tecnologico (Torino: Einaudi, ) ( ) Erich Horl, „The Technological Condition”, Parrhesia ( ): - ( ) Nigel Thrift, Knowing Capitalism (Londra: Sage, ), ( ) Erik Davis, TechGnosis: Myth, Magic, and Mysticism in the Age of Information (New York: Harmony Books, ), ( ) Anselm Franke, Animism, Volumul (Berlin: Sternberg Press și Extra City, ); Anselm Franke, Sabine Folie și Maurizio Lazzarato, eds , Animism: Modernity Through the Looking Glass (Köln: Verlag der Buchhandlung Walther Konig, ) ( ) Betti Marenko și Phil Van Allen, „Animistic Design: How to Reimagine Digital Interaction between the Human and the Nonhuman”, Digital Creativity , număr special: Post-Anthropocentric Creativity, ed Stanislav Roudavski și Jon McCormack (Londra: Routledge, ), - ; Betti Marenko, „Neo-Animism and Design: A New Paradigm in Object Theory,” Design and Culture: The Journal of the Design Studies Forum , nr , număr special: Design, Thing Theory and the Lifes of Objects, ed Leslie Atzmon (Londra: Berg, ), ; Betti Marenko, „Object-Relics and their Effects: For a Neo-Animist Paradigm”, MEI Médiation et Information, nr - , număr special: Objets & Communication, ed Bernard Darras și Sarah Belkhamsa, Centrul de imagine, cercetare, cultură și cunoaștere, Universitatea Paris Panthéon-Sorbonne (Paris: Editions de l'Harmattan, ), - ( ) Pentru antropologul Edward B Tylor, copiii și primitivii sunt cele mai bune exemple de animişti, ambii incapabili să distingă animatul de neînsuflețit, ambii Pagina din Algoritmul Magic cu o percepţie delirante şi amăgită asupra lumii Edward B Tylor, Primitive Culture ( ), retipărit ca Religion in Primitive Culture (Harper, ) ( ) Linda A Brown și William H Walker, eds , Journal of Archaeological Method and Theory , nr ( ) Tim Ingold, „Regândirea animației, reanimarea gândirii”, Ethnos , nr ( ): - Noțiunile care reconfigurează animismul ca ontologie relațională caracterizată de reciprocitate, pluralism, apariție și situație sunt datoare lucrărilor antropologice fundamentale, de exemplu, analiza culturilor melaneziene a lui Marilyn Strathern (The Gender of the Gift [Berkeley: University of California Press, ) ]), unde indivizii sunt definiți prin suma relațiilor lor cu umanul și cu non-ul (obiecte, animale, minerale, plante, evenimente naturale) De asemenea, Nurit Bird-David, „'Animism' Revisited: Personhood, Environment and Relational Epistemology,” Current Anthropology ( ): - ( ) Marenko și Van Allen, „Animistic Design”, ( ) Ibid , - ( ) Erik Davis, „Myth, Magic, and Mysticism in the Age of Information”, Los Angeles Review of Books, martie , https://lareviewofbooks org/article/myth-magic-mysticism-age-information/ # ! ( ) Simondon, „Despre modul de existență a obiectelor tehnice”, ( ) Ibid , ( ) Ibid , ( ) Werner Herzog, Peștera viselor uitate ( ) ( ) Grayson Perry, cea mai populară expoziție de artă vreodată! (Londra: Serpentine Galleries, ) ( ) Simondon, „Despre modul de existență a obiectelor tehnice”, ( ) Simondon, „Mentalitatea tehnică”, p ( ) Munster, An Aesthesia of Networks, ( ) Erich Horl, „The Artificial Intelligence of Sense: The History of Sense and Technology After Jean-Luc Nancy (By Way of Gilbert Simondon),” Parrhesia ( ): - Pagina din Postfaţă Credința în biți: media digitală și supranaturalul Simone Natale și Diana Pasulka Data publicării tipărite: Tipărit ISBN- : Publicat la Oxford Scholarship Online: octombrie DOI: /OSO/ Postfaţă Imaginarii religioase și digitale în linii paralele Carole M Cusack Massimo Leone Jeffrey Sconce DOLIO /oso/ Rezumat și cuvinte cheie În această postfață, trei savanți de seamă, a căror lucrare explorează intersecțiile dintre mass-media, comunicare și religie din diferite puncte de vedere, intră în dialog cu privire la subiect Carole Cusack este un istoric al religiei și autoarea unor lucrări inovatoare despre relația dintre religie, imaginație și cultura populară Massimo Leone este un semiolog a cărui activitate a întins granițele dintre studiul religiei și studiul semnelor, atât lingvistice, cât și nonlingvistice Jeffrey Sconce este un savant în studii de film și media a cărui monografie de pionierat, Haunted Media ( ), a plasat tema supranaturalului în fruntea studiilor în mass-media și comunicare Răspunsurile lor oferă o hartă a potențialelor traiectorii pentru a explora în continuare conexiunile dintre media digitală și supranatural Cuvinte cheie: media, supranatural, media digitală, studii religioase, istoria religiei, studii media, semiotică, imaginar media, imaginație Scrisă dintr-o perspectivă interdisciplinară pentru a interoga relația dintre media digitală și supranatural, această carte provoacă granițele stabilite în domeniile și domeniile de expertiză În această postfață, editorii au cerut trei savanți de seamă, a căror lucrare explorează intersecțiile dintre mass-media, comunicare și religie din diferite puncte de vedere, să intre în dialog pe această temă Carole Cusack este istoric al religiei și autoarea Pagina din Postfaţă lucrări inovatoare despre relația dintre religie, imaginație și cultura populară; Massimo Leone este un semiolog a cărui activitate a întins granițele dintre studiul religiei și studiul semnelor, atât lingvistice, cât și nonlingvistice; iar Jeffrey Sconce este un savant în studii de film și media a cărui monografie de pionierat, Haunted Media ( ), a plasat tema supranaturalului în fruntea studiilor în mass-media și comunicare Răspunsurile lor oferă o hartă a potențialelor traiectorii pentru a explora în continuare conexiunile dintre media digitală și supranatural Cusack: Este tentant să începem prin a cita remarca memorabilă a lui Arthur C Clarke, „Orice tehnologie suficient de avansată nu se poate distinge de magie”, dar asta este adevărat doar în anumite moduri descriptive Adică, magia are o logică internă și, în forme sistematice, posedă o calitate „rațională”, dar de fapt tehnologia implică abilități hardware care evoluează și se bazează pe descoperiri anterioare, în timp ce magia implică modificări fizice aparente sau rezultate care sunt cauzate mai degrabă de mijloace conceptuale sau simbolice decât de progrese mecanice sau științifice Cred că magia are o istorie mult mai lungă decât tehnologiile avansate (p ) pe care le experimentăm în secolul al XXI-lea (și religia sa apropiată are și religia), iar fiecare cultură are un limbaj care descrie fenomene magice, așa că relatările populare a evoluțiilor de calcul se bazează pe acel limbaj datorită analogiilor sau asemănărilor dintre întâlnirile noastre cu IT și ceea ce știm cu toții despre magie din basmele copilăriei și altele asemenea Cu toate acestea, uneori mă simt înfricoșat când sunt online, chiar și la serviciu, pentru că este un mod separat de existență care a fost adăugat în viața mea Am cincizeci și șapte de ani anul acesta și am primit primul meu computer (ecran negru, text portocaliu, fără hard disk) în , la douăzeci și șapte de ani Acesta a fost un plus util la cercetarea mea pentru doctoratul meu dar nu am simțit frisonul acela Acest lucru a venit mai târziu cu Web-ul și interfața grafică și browserele (deși retrospectiv Mosaic a fost teribil de obositor) Dar acum Google, Amazon și diverși alți jucători îmi pot citi gândurile Ei bine, știu că doar îmi urmăresc căutările, dar mi-am dat seama cât de exact s-a întâmplat asta acum optsprezece luni, când citeam despre romanciera americană Joy Williams, pe care o admir, și când m-am întors pe Google și am tastat „Alison” a completat imediat acel început tentativ „Prozatorul american Lurie” M-am gândit, dracu ’, chestia asta îmi poate citi mintea (și știu că nu poate, dar limbajul este irezistibil) Leone: Cred că în domeniul în care religia și spiritualitatea se intersectează cu tehnologia digitală și comunicarea, se pot distinge două dimensiuni Pe de o parte, unele trăsături ale celui din urmă pot fi evocate metaforic cu referire la primul În acest caz, metafora nu înțelege de fapt nicio caracteristică substanțială a tehnologiei și comunicării digitale, ci se limitează la a le compara cu fenomene care sunt familiare culturii populare Marketingul tehnologiei digitale și a comunicării joacă un rol esențial într-o astfel de circumstanță De exemplu, Apple a ales să-și creeze logo-ul și numele Pagina din Postfaţă cu referire la unul dintre cele mai cunoscute mituri ale civilizației evreiești și creștine, cel al mărului mâncat în Eden de Eva și Adam În mod similar, posibilitatea de a încărca date pe un server, în loc să le salveze pe un hard disk, este cunoscută în prezent ca „cloud”, cu conotații spirituale mai subtile, dar și evidente În aceste și alte exemple similare, totuși, nu tehnologia conține o valoare religioasă sau spirituală intrinsecă, ci mai degrabă marketingul acesteia exploatează popularitatea și potențiala viralitate a unor meme religioase pentru a răspândi mai bine un brand, un produs sau o practică Pe de altă parte, tehnologia digitală și comunicarea pot fi susținute de dinamici mai structurale, care seamănă cu cele care stau la baza religiilor și spiritualității mai în profunzime De exemplu, deoarece logica cantitativă prin care algoritmii de calcul procedează de obicei este puternic diferită de tendințele calitative ale cunoașterii umane, mărirea (p ) a rolului primului în societate și cultură poate da naștere unui fel de efect de înstrăinare: oamenii au creat software pentru a-și completa abilitățile cognitive, dar software-ul produce rezultate care acum sunt atât de necontrolabile de cunoașterea umană încât relația dintre creatori și creaturi este uneori și din ce în ce mai mult considerată ca fiind inversată: avem impresia că suntem creați de software mai mult decât am creat-o noi Acest lucru contribuie la conferirea tehnologiei digitale și a comunicării o aură de ciudată care este asemănătoare cu cea atribuită în mod tradițional de unele culturi zeităților lor Tot înainte de apariția mediilor digitale, în multe imaginare religioase, ființele umane au atribuit zeităților sau altor ființe supranaturale capacitatea de a contesta și de a învinge limitele naturale ale corpului De exemplu, levitația a fost considerată un atribut prodigios atât al obiectelor sacre, cât și al oamenilor sfinți în religiile abraamice, cu mult înainte ca dezvoltarea tehnologiilor de zbor să permită obiectelor și oamenilor obișnuiți să leviteze efectiv În mod analog, îngerii au fost considerați capabili să comunice telepatic cu mult înainte de inventarea tehnologiei care este controlată direct de creier, fără a fi nevoie de un impuls lingvistic și așa mai departe De fiecare dată când tehnologia pare să se potrivească cu una dintre aceste utopii ale corpului uman, atunci o astfel de tehnologie este adesea conotată cu aceeași aură de care s-ar bucura înaintașii săi religioși Fenomenul este însă surprinzător doar atunci când natura profundă a așa-zisei secularizări este ignorată Deși principiile religioase tradiționale precum credința în miracole spectaculoase au fost marginalizate sau chiar ridiculizate în culturile postmoderne, acestea continuă să păstreze, în memoria lor de lungă durată, dorința antropologică de a împuternici corpul uman dincolo de limitele sale Tehnologia digitală și comunicarea nu aduc minuni, dar ceea ce aduc ele este adesea interpretat cu referire la această veche categorie spirituală, deși manifestările sale religioase proprii nu mai fac parte din imaginarul comun Pagina din Postfaţă Cusack: Într-adevăr, aceleași asociații sau similare ar putea fi observate cu tehnologiile anterioare Asocierea fierarilor cu magia în aproape tot folclorul și mitologia antică și medievală se datorează faptului că ei puteau lua pietre și aparent să obțină aur și argint de la ele, iar apoi ar putea transforma acest lichid fierbinte fascinant, dar aparent inutil, în săbii și așa mai departe Zeii Dagda, Goibniu Creidne și Dían Cécht, în textul mitologic Lebor Gabála Érenn (Cartea luării Irlandei), sunt, respectiv, un constructor de fortărețe, un fierar, un roar și, respectiv, un lipitor (medic) Sunt zei pentru că au acele abilități „magice” care sunt de fapt progrese tehnologice: deschiderea textului îl descrie pe Tuatha dé Danann, care este numele colectiv al zeilor și înseamnă „oamenii zeiței Danu”, ca stăpâni ai ( p ) magie Aș putea aduna exemple, deoarece am început ca medievalist și încă predau unități despre creștinismul medieval și, de asemenea, mitologia celtică și scandinavă Sconce: Modul în care indivizii consideră capacitatea tehnologiei digitale de a „preva viitorul” și „să citească mintea” spune multe despre psihologia personală Cei mai mulți dintre noi încă operează cu ideea McLuhanescă că mass-media este o extensie a senzoriului nostru, așa că poate părea împuternic și măgulitor faptul că aceste tehnologii ne „gândesc” sau „cunosc” în moduri utile Totuși, la fel de McLuhanescă este și ideea că aceste tehnologii ne rescriu pe noi și lumea în termeni de pozitivism al datelor Din acest motiv, nu am găsit niciodată atât de convingătoare asocierea dintre digital și supranatural Telegrafie, wireless, radio, televiziune — aceste tehnologii au evocat ocultismul în cel mai adevărat sens al cuvântului, un tărâm ascuns care era de altă lume, de altă dimensiune și așa mai departe Erau toate tehnologiile care sugerau altceva, poate de necunoscut, le animau miracolele dezcorporarii Pentru mine, digitalul este coșmarul final al criptării pozitiviste a ocultismului, ceea ce Baudrillard a descris drept „realitate integrală” – traducerea și vizualizarea a totul ca date În lumea analogică, a existat potențialul ca un infinit să se desfășoare între și În digital, există fie , fie Asistăm deja la tranziția către o lume în care nedigitizatul este în pericol de evaporare în inexistenţă În măsura în care digitalul evocă ocultul, este mai mult misterele seculare ale puterii și conspirației Cine mă urmărește, optic sau ca profil de date? Cum produc algoritmii informații care în cele din urmă dizolvă orice rămășiță a agenției umane? În acest sens, simularea prin controlul informațiilor este mai semnificativă decât orice metafizică reziduală a prezenței și absenței Născut din modernitate, ocultismul analogic părea să radieze spre exterior, spre infinit Digitalul, în contrast, pare mai degrabă o secreție de putere, o încercare de a codifica lumea ca date mari, dar în cele din urmă finite Leone: Sunt de acord că distincția dintre tehnologiile analogice și cele digitale este importantă Și putem aduce acest lucru mai departe ținând cont de modul în care orice tip diferit de tehnologie poate avea implicații speciale și poate evoca anumite aspecte Pagina din Postfaţă viziuni și semnificații Un uscător de păr este un instrument tehnologic, dar este puțin probabil să i se atribuie vreo conotație religioasă sau spirituală (cu excepția, paradoxal, în cazul unor comunități atee, care îl folosesc ca instrument și simbol al „nebotezului”) De asemenea, o tehnologie mult mai complexă, cum ar fi cea implicată într-o centrală nucleară, de exemplu, nu naște neapărat nicio metaforă, evocare sau conotație spirituală sau religioasă S-ar putea susține, în acest sens, că numai tehnologiile digitale care exercită un impact semnificativ în afectarea relației cognitive, emoționale și pragmatice a unui grup uman cu mediul sunt capabile să primească o conotație supranaturală Acesta este cazul (p ) și pentru că există o probabilă legătură cauzală între apariția noilor tehnologii ale cunoașterii umane și cea a noilor tendințe religioase Invenția scrisului a jucat un rol fundamental în ascensiunea monoteismelor, cea a tiparului cu caractere mobile în dezvoltarea religiilor moderne precum protestantismul și nu este de exclus faptul că comunicarea digitală va aduce pe termen lung forme religioase și spirituale care se potrivesc cu noile dispozitive, practici și tendințe care mediază între ființele umane și mediul lor Sconce: Mi-aș imagina că majoritatea oamenilor consideră că toate tehnologiile electronice sunt o cutie neagră — acolo se întâmplă ceva magic, cu excepția cazului în care cutia se strică și devine, în mod inexplicabil și catastrofal, „moartă” În acest sens, asociez supranaturalismul mai mult cu electronică decât tehnologiile media individuale din ultimele două secole, sau chiar tehnologia în general Gânditorii iluminişti credeau că electricitatea deţine secretele universului, dar existau întotdeauna două traiectorii posibile din această perspectivă Electricitatea ar putea fi divină, scânteia animatoare care a conectat oamenii la Dumnezeu sau, la fel ca în Frankenstein al lui Shelley, a fost o forță materială care a animat o pungă materială de oase într-un univers potențial lipsit de Dumnezeu Evident, nu ne gândim la asta de fiecare dată când folosim iPhone-ul, ci asocierea dintre electricitatea, electronica și prezența vie sunt întotdeauna acolo într-un fel Chiar dacă neurochimia înlocuiește electronica ca model vernacular dominant al creierului și minții, corpul „cu fir” rămâne proeminent Cusack: Relația dintre ceea ce sunt ființele umane la un nivel de bază - un corp dezbrăcat, căutând hrană și adăpostindu-se în peșteri sau sub copaci - și produsele culturale pe care le-am creat încă de la primele unelte de piatră este una complicată Nu subscriu poziției heideggeriene conform căreia tehnologia modernă este diferită (provocare, care ascunde mai degrabă decât dezvăluie) de tehnologiile mai vechi (aducerea la iveală, care dezvăluie adevărul) Încrederea și credința în eficacitatea tehnologiei nu este același lucru cu credința religioasă; doar în Regi : - , jertfele de pe un altar (gândiți-vă la carnea pe grătar care nu este aprinsă) sunt arse cu focul din cer Asta pentru că Ilie a fost un profet al Domnului, spre deosebire de cei de profeți ai lui Baal Ajută să fii adeptul zeului „adevărat”, dar, desigur, adevărul este un lucru alunecos în religie, deoarece majoritatea oamenilor religioși cred că Dumnezeul lor este adevăratul Dumnezeu Doar un număr mic de farsori perversi venerează în mod deliberat divinități pe care le consideră false — și chiar și asta este ambiguu Pagina din Postfaţă Greg Hill și Kerry Thornley, fondatorii Discordianismului, ambii au ajuns să creadă în realitatea lui Eris, de exemplu Cu toate acestea, de fiecare dată când pun pâine în prăjitorul meu, aceasta se transformă în pâine prăjită De fiecare dată când pornesc mașina de spălat rufele îmi sunt spălate De fiecare dată când mă urc într-un avion, mă duce într-un alt stat sau țară Uneori sunt surprins că este (p ) uimitor că un avion uriaș greu zboară, dar legile fizicii stau la baza tehnologiei; nu este ca barca de piatră care ar fi adus cadavrul lui Sf Iacob din Țara Sfântă în Galiția, unde a aterizat la Finisterre, lângă Santiago de Compostela, unde pelerinii vizitează presupusul său mormânt până astăzi Bărcile de piatră nu plutesc Acestea fiind spuse, am fost încântată când am citit prima dată lucrarea lui Margaret Wertheim The Pearly Gates of Cyberspace: A History of Space From Dante to the Internet ( ) Acum pare mai ușor să-i vezi argumentul, deoarece naratologia și știința cognitivă au adus schimbări uriașe în studiul religiei, iar acum este clar că raiul și iadul, bardo și Avalon, reîncarnarea și sheolul, sunt doar lumi narative pe care oamenii le-au inventat , exact în același mod în care Tolkien a conceput Pământul de Mijloc Singura diferență este că au apărut cu atât de mult timp în urmă, încât, până când au transformat-o în texte, erau atât de venerabili încât să nu te încrezi în „realitatea” unor astfel de lumi de altă natură nu era o opțiune Leone: O altă dimensiune a acestei probleme este modul în care progresele în domenii precum inteligența artificială și robotica afectează ideile și viziunile despre agenție, viață și umanitate În acest domeniu sunt posibile mai multe scenarii Pe de o parte, ființele umane ar putea să își fetișizeze din ce în ce mai mult tehnologia, așa cum o fac deja parțial, înlocuind atenția lor obișnuită față de relațiile umane pe care aceste dispozitive le produc cu atenția asupra acestor dispozitive în sine Smartphone-urile, de exemplu, permit ființelor umane să comunice, deoarece rețelele sociale le permit să interacționeze; atunci când oricare dintre ei este valorificat independent de relațiile offline pe care le împuternicesc tehnologic, totuși, riscul de a-i transforma în surse de alienare este mare Pe de altă parte, totuși, îndemnul de a include agenți non-umani, cum ar fi roboții sau alte mașini avansate în sfera etică, ar putea fi, de asemenea, benefică, în sensul încurajării ființelor umane să se retragă de statutul de centru etic al universului și să ia în considerare că alte forme de viață (sau, pentru a include și ființe nevii, alte forme de existență) merită o abordare blândă și uneori chiar plină de compasiune Orice este capabil să facă alegeri este atunci potențial înzestrat cu capacitatea de a exista și orice există trebuie să intre într-o relație de coexistență posibil pașnică cu alte ființe existente Ființele umane trebuie să se protejeze de alegerile potențial dăunătoare ale mașinilor avansate dotate cu inteligență artificială, dar trebuie să considere și această potențialitate ca fiind legată de un embrion de sensibilitate și conștiință de sine, de stări existențiale care merită dialog și, în unele cazuri, protecție Pagina din Postfaţă Sconce: Mi se pare interesantă și cealaltă parte a acestei ecuații Fără îndoială, robotica și interacțiunile om-mașină vor deveni mai fluide și „naturale” (din punct de vedere uman) – dar alături de aceste interfețe mai adaptabile este și recunoașterea din ce în ce mai mare că ni se cere să funcționăm (p ) mai mult și mai mult mai mult ca niște mașini Exemple în acest sens sunt legiune Neoliberalismul cere ca toată lumea să gândească în termeni de utilitate, marketing și interfață tranzacțională - în esență, punându-ne grijile de a ne actualiza constant sistemele de operare pentru a rămâne funcționale din punct de vedere social și economic Și apoi, la un nivel mai banal, acum se așteaptă ca mințile umane să memoreze (sau cel puțin să acceseze) zeci de parole doar pentru a trece peste zi Cu adevărat, suntem veriga cea mai slabă din acest sistem! În prezent, futuriștii continuă să se confrunte cu o problemă de branding Pentru mulți, ideea lui Mark Weiser de „computing omniprezent” a sugerat un coșmar orwellian A urmat „Internetul lucrurilor”, un apel inteligent la dorința nesățioasă a tehno-modernității de a deține obiecte și de a primi servicii Dar, desigur, acest termen a avut și potențialul de a reaminti utilizatorilor că și ei sunt pur și simplu „lucruri” în cadrul acestui sistem În ultimul timp, am observat o întorsătură către „Internetul tău” – poate că asta va face trucul de a integra ego-urile umane mai perfect în sistemele de gestionare a datelor O mare parte a energiei în futurismul digital se concentrează pe robotică și inteligență artificială, dar pe termen lung smartphone-ul poate fi intervenția cu mai mult impact Viitorul așa cum este imaginat de Ray Kurzweil și alți tehnofili își imaginează informația ca o altă „rezervă permanentă” care trebuie valorificată, de obicei în serviciul îmbogățirii experienței umane Dar, așa cum sugerează smartphone-ul, devenim treptat „rezerva permanentă” pentru agenda tehnologiei Deja smartphone-ul a rescris lumea în ceea ce privește accesul obligatoriu și participarea obligatorie Această cerere neîncetată ca să rămânem „în contact” în orice moment este recablarea creierului prin evaporarea oricărei interiorități persistente Încă din , Max Horkheimer a prezis o economie informațională în curs de dezvoltare care ar avea puțină nevoie de cunoștințe individuale, înțelepciune sau experiență, preferând în schimb să exploateze capacitatea tinerească de execuție energică și instantanee a directivelor corporative Nu văd niciun motiv pentru a revizui această viziune asupra viitorului Acum, că implanturile și interfețele neuronale devin știință mai degrabă decât science-fiction, nu poate fi decât o chestiune de timp până când smartphone-ul își asumă destinul inevitabil ca „cip creier” Poate că ne vom agăța în continuare de ego-ul cartezian, chiar și ca cyborgi Apoi, din nou, implantarea noastră în masă poate forța o criză filozofică pe măsură ce ne confruntăm cu statutul nostru de puncte nodale într-o rețea care are nevoie de noi mai mult decât avem nevoie de ea Cusack: Întrebarea ființelor care nu sunt oameni care există în lumea „reală” (în lipsa unui termen mai bun) și modul în care oamenii se raportează la ele este complicată, dar din nou aș susține că diferența dintre avatare și roboți și alte feluri de „alții” (animale, ursuleți) este mai puțin decât ne-ar face mulți să credem Răspunsul meu – foarte trist – la întrebări de genul acesta este că trăim pe o planetă în care, dintre cele șapte miliarde de oameni, numărul celor care au drepturi (p ) care Pagina din Postfaţă ne bucurăm în Occident, lumea dezvoltată, oricum vreți să o numiți, este mult prea puțină De ce oamenii își fac griji că oamenii au relații sexuale cu păpuși de cauciuc sau roboți, dacă pe toată planeta trăiesc adevărați oameni, bărbați și femei, și copii, sunt închiși în camere și folosiți ca sclavi sexuali, dacă oamenii mor din lipsă de apă și medicina de baza? Noi, în Occident, suntem îngroziți când câțiva oameni (ai noștri, oamenii occidentali) mor în atacuri teroriste, în care milioane sunt strămutate de război, mutilate și își trăiesc viața în tabere uriașe de refugiați fără speranță Îmi iubesc cele patru pisici ale mele, magnificele Ka, Sam, Venus și Lucy și iubesc jucăriile moi și, uneori, trebuie să-mi reamintesc că ar trebui să-mi pese mai mult de oamenii adevărați care suferă, de specia mea Mă îngrijorează, totuși, faptul că o preponderență de tineri de douăzeci de ani despre care știu sunt lipiți de telefoanele lor în fiecare oră din zi și nu par să știu ce să facă cu oamenii efectivi pe care îi întâlnesc Un alt aspect al acestui lucru este relația dintre realitate și ficțiune Religiile bazate pe ficțiune s-au suprapus cu subcultura IT încă din anii și Prezența web pentru religiile din era Usenet bazată pe text a fost mult mai puternică pentru religiile alternative decât pentru religiile mainstream De asemenea, a existat o decentrare și interactivitate mult mai mare, iar asta este valabil și astăzi Dacă te uiți pe site-ul Vaticanului, este sofisticat și informativ, dar dă linia partidului (biserică); nu există nicio oportunitate pentru credincioși să schimbe ceva sau chiar să aibă o contribuție critică În am scris un articol cu un fost student, David Pecotic, despre Gurdjieff Work online, și am observat că unele site-uri erau doar furnizori de informații, precum Vaticanul Dar altele au fost parțial interactive, iar Gurdjieff Internet Guide (GIG) a fost complet interactiv; oamenii ar putea face munca interioară online Uimitor pentru ceea ce fusese o tradiție secretă, ezoterică, inițiatică cu doar douăzeci de ani în urmă Dar există o altă perspectivă asupra conexiunii dintre Internet și religiile inventate Lucrurile se răspândesc mai repede online, iar oamenii care sunt îndepărtați geografic se pot găsi unul pe altul rapid, așa cum arată cercetările Venetia Robertson despre Therianthropy și Otherkin, astfel încât comunitatea este facilitată și solidificată Unele religii sunt în principal online, de exemplu Heaven's Gate, acum disparită, care este acum un exercițiu de muzeologie, în timp ce Biserica Toate Lumile a digitalizat o mare parte din publicațiile lor tipărite și are o arhivă online foarte bogată, menținând în același timp un puternic „real” prezența lumii” Existența unor lumi virtuale precum Second Life, în care religiile înfloresc mainstream și ciudat, este deosebit de relevantă, deoarece este un exemplu clar de participare într-o lume „departe” sau „alta” decât cea lumească Prietena și colega mea Helen Farley are o prezență activă în Second Life Sunt întotdeauna uimit cum poate cineva: viața mea reală este atât de plină încât abia mă descurc, așa că nu caut o altă viață! (p ) Leone: Dorința și capacitatea de a imagina o lume posibilă separată de „cea reală” și de a o dota pe cea dintâi cu caracteristici care depășesc limitele neplăcute ale celei de-a doua, este probabil consubstanțială cu funcționarea cognitivă a omului specii Este un produs secundar al lingvisticii umane Pagina din Postfaţă capacitatea, precum și a imaginației pe care o aduce Din acest punct de vedere, un roman sau un film nu este neapărat inferior unui joc video imersiv în a oferi receptorilor o experiență de altminteri Digitalizarea din ce în ce mai mare a corpului în interacțiunea cu astfel de lumi posibile fictive ar putea însă, pe termen lung, să afecteze profund relația cu mediul non-ficțional Pași tehnologici importanți înainte vor fi totuși necesari pentru a realiza o imersiune totală Digitalizarea este adesea considerată din punctul de vedere al realizărilor sale, dar ar trebui luată în considerare și din punctul de vedere al neajunsurilor sale: există încă multe simțuri care scapă digitalizării (miros, gust, parțial și atingere), ca să nu mai vorbim de dificultatea redării digitale a propriocepției și conștientizării de sine Sconce: Fără îndoială, noile mijloace media vor avea un impact asupra religiei, la fel cum au asupra altor sfere ale activității umane Deosebit de fascinant în acest sens este locul digitalului într-o formă emergentă de materialism molecular Resurgerea lui Deleuze în teoria media vorbește despre acest lucru în academie, o căutare a unui materialism care ocolește dinamica plictisitoare și în cele din urmă dezordonată a formațiunilor sociale și a producției culturale pentru a-și imagina o piesă mai ocultă în domeniul „devenirii” neîncetate Între timp, în domeniul științei dure, există eforturile în curs de „emulare a întregului creier” – credința că conștiința unică a cuiva poate fi digitalizată și încărcată într-un computer gigant pentru a anima un avatar holografic Există oameni de știință serioși care lucrează foarte serios la acest proiect, operaționalizează pe deplin critica lui N Katherine Hayles asupra ciberneticii ca o teologie care crede că informația poate exista independent de forma materială După ce l-a ucis pe Dumnezeu ca singura apărare a ego-ului împotriva mortalității sale, această ramură a (im)materialismului își imaginează că într-o zi vom trăi pentru totdeauna (sau cel puțin până la moartea fierbinte a universului) ca date La un nivel mai puțin cosmic, poate cea mai presantă provocare se referă la corpul politic, o entitate fantasmică evocată cu zel tot mai mare în ultimele două secole Odată cu trumpismul, dezbaterea tipic abstractă asupra fuziunii dintre realitate și ficțiune a ajuns la o criză neașteptat de timpurie În mod ironic, mulți din stânga care au criticat anterior contingența și relativismul „adevărului” se găsesc acum în rolul de a apăra o noțiune fantomă și stinsă a realității sociale Dreapta, pe de altă parte, pare mult mai dispusă să accepte războiul informațional ca o strategie de rescrie a lumii conform propriilor termeni După alegerea lui Trump, mulți experți, critici și politicieni (p ) au cerut revenirea la o fundație comună în fapte, dar nu este clar cum s-ar întâmpla acest lucru de fapt Și așa cum ar recunoaște majoritatea teoreticienilor mass-media, această „lume comună” a faptelor a fost întotdeauna o iluzie ideologică a unui consens fals Așa cum mulți au prezis, sfârșitul „mass-media” ar putea foarte bine să pună capăt „masei” propuse de aceste mass-media în primul rând În ciuda conectării continue a lumii, este posibil să ne confruntăm cu un viitor imediat care arată mai puțin ca un „sat global” decât cu o proliferare de buncăre de informații Pagina din Postfaţă Dar, pentru a fi mai pozitiv cu privire la situație, poate că această fragmentare a adevărurilor împărtășite va aduce mai multă atenție asupra rolului fanteziei în viața de zi cu zi Psihanaliza a căutat de mult să ne abuzeze de ideea că avem o relație directă, obiectivă, fie cu sine, fie cu socialul Poate că recunoașterea faptului că trăim cu toții în propriile noastre formațiuni fantezice idiosincratice, dar și socio-istorice, este primul pas către mass-media să accepte diferența, mai degrabă decât să susțină ficțiunile de unitate falsă Pagina din 